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नोट-- जिन नामोंके पहले # ऐसा चिन्ह लगा है उन महानुभावो की स्वीकृत 
सदस्यता के कुछ रुपये भ्रा गये है बाकी आने है तथा जिनके नाम के 
पहले »८ ऐसा चिन्ह लगा है उनके रुपये अभी नही आये, आने है । 
श्रीमती वल्लोवाई जी घ० प० स्ि० रतनइन्द जो जैन जबलपुर ने 
संरक्षक 'सदस्यता स्वीकार की है । 


( ४.) 
&# नम: सिद्ध स्यः, 5 नमः सिद्ध म्यः, ४“ नमः सिद्धे स्यः 
णमो अरहंतार्ं ण॒मो सिद्धां णमों आयरियाणं। 
णुमो उवज्कमायाणं, णमा लाए सब्वसाहूर्ण ।॥! 

हूँ खतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रप्टा आतमराम ।टिका। 
(१) 

मैं वह हूंजो हैं भगवान, जो में हूं वह हैं भगवान । 

अन्तर यही ऊपरी जान, थे विराग यह' राग वितान ॥ 
(२) 

मम खरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 

किन्तु आशवश खोया ज्ञान, चना भिखारी निपट अजान ॥ 
(३) 

सुख दुख दाता कोइ न आन, मोह राग रुप दुख की खान | 

निजको निज परको पर जान, फिर दखका नहिं लेश निदान 
(४) 

जिन शिव इश्वर ब्रह्मा राम, विष्णु चुद्ध हरि जिसके नाम । 

राग त्यागि पहुँच निजधाम, आकुलताका किर कया काम ॥ 
(५) 

होता स्वयं. जगत परिणाम, मैं जगका करता क्‍या काम | 

दूर हो परकृत .परिणाम,“सहजानन्द” रहूँ “अभिराम”॥ 

॥ श्रहिसा धर्म की जय ॥ 


$ व 
समयसार-दष्टौस्तेशर्म. 


१--समय या सम्यसार आत्ताका नाम है. यह. आत्मा 
प्रतिक्षण अपनी परिणति करता रहता है। जगतके जीव परिणवतियोंको 
निज सर्व समभते हैं किन्तु उन्हें अपने एकपनेक्ी खबर नहीं है जो सब 
परिणतियोंमें रहता है । सव द्वव्योका अपना अपना एकत्व (स्वभाव) 
टक्केत्कीय प्रतिविम्ववत्‌ निश्चल है। शआत्माका भी चेतन्यरवभाव 
दक्कोस्कीरवत्‌ निश्चल है। जैसे टांकीसे उकेरी गई प्रतिमा मुड़ नहीं 
सकती), परिवर्तित हो नहीं सकती, इसी प्रकार आत्माक्रा स्वभाव बदल 
नहीं सकता; आत्मा एक चैतन्य स्वभाव है, वह सनातन है। 

२--इस समयसारस्वरूप निञ्र सहज कारणपरमसात्माकी अनुभूतिके 
बिना जगतके जीव ऐसे परिभ्रमण करते हैं जेसे कोल्हूका बेल । कोल्हूके 
वेलकी आंखोंपर पट्टी बंधी है जिससे उसे सूकना नहीं है सो बह बेल 
तेलीकी प्र रणाके निमित्तसे कोल्हूके घेर फेर गोल गोल चक्कर काटता 
है, किन्तु बद् यह नहीं समभता कि मैं वहीं के वद्दीं चर वार चल रहा हूं 
बल्कि वह मानता है कि में सीधा ही नया नया गमन कर रहा हूँ । बसे 
जगतके प्राणियोंकी ज्ञानचक्षुपर मोह-अज्ञानको पट्टों बंधी है. जिससे उसे 
शान्ति सत्यपथ सूझता नहीं है सो वह मोही कमंविपाकके निर्मित्तसे 
पन्‍्वेन्द्रिके विषयोके घेर फेर वार वार चक्कर काटना है किन्तु वह यह 
नहीं समझता कि में उच्छिष्टको ही वार वार भोग रहा हूँ, वल्कि बह 
मानता हैं कि में सीधा द्वी नया नया विलक्षण कार्य कर रहा हूँ। यह 
मोहकी लीला है | 

३--परमशुद्धनिश्चयनयसे परिचयमें आया हुआ आत्मा शुद्ध 
आत्मा है। सब पर; परभाव, विकल्प, भेदोसे भिन्न केवल स्वरूप वाला 
शुद्ध आत्मा दै। इसे दाह्म (जलते हुए इंघन) में रहनेबाले अग्निकी तरद्द 
अशुद्ध न मानना अथोत्‌ जेसे केबल अग्नि कहाँ रह सकती दै ९ अग्नि तो 
निसे जला. रही है उस दाह्मके आधारमें आकारम रहती है, इस तरहद्द 


( २ ) सहुजानन्द्शास्त्रमालायां 


अग्नि दाह्मसें रहनेके कारण अशुद्ध है; मिन्न व स्वतन्त्र नहीं है। बेसे 
“केबल ज्ञान निराधार केसे होगा ? ज्ञान तो जिसे ज्ञान रहा है उस 
जंयके आधारमें, आकार में रहता है; इस तरह ज्ञान ज्ञेयमें रहनेके कारण 
अशुद्ध है, भिन्न व खतन्‍्त्र नुद्दीं है? ऐसी अशुद्धवा आत्मामें नहीं 
समझना । क्योंकि, ज्ायकरूपसे जाना गया यह आत्मा खुद ही खुदको 
जानता है, वह ज्ञान जे यमें नहीं रहता, इसलिये ज्ञान या ज्ञानमय आत्मा 
स्व परसे भिन्न दोनेसे शुद्ध है । 
४-ज्ञायक आत्मा ज्ञेयसे मिन्न है। जेसे-दीपक खुद खुदइकों 
प्रकाशित करता है; यद्यपि स्वयं प्रकाशमान दौपकके द्वारा घट पटादि पदार्थ 
प्रकाश्य हो जाते हैं तथापि दीपक घट पदादि पदार्थोर्में नहीं रहता दे घट 
पटादि पदार्थेसि दीपक भिन्न है ! वसे-आत्मा खुद खुदकों प्रतिभासता दे । 
यद्यपि स्वयं प्रतिभासमान ज्ञान या ज्ञायक आत्माके द्वारा बाह्य पदार्थ 
जय हो जाते हैं तथापि ज्ञान या ज्ञायक आत्मा बाह्य ज्ञेय पदा्थो्में नहीं 
रहता दै। ज्ञेय वाह्मय पदा्थसि आत्मा मिन्न है, वह पर ज्ञोय पदार्थोको 
कुछ नहीं करता | वास्तविकत्ता यह है कि प्रत्येक पदार्थो्मे स्वये स्वयंमें ही 
कतो कसपना होता है । | 
४“ द्रव्यदचष्टिसे विज्ञात शुद्ध झात्मा परसार्थ दे, यही ध्येय है 
ओर यही वक्तव्य है तथापि जिन्हें परसमाथका परिचय नहीं है उन्हें 
सममभानेका उपाय व्यवहार ही दहै। जैसे-मात्र अँग्रेजी जाननेवाले 
राजाके पास जाकर कोई संस्कृतन्न पंढित 'स्व॒स्तिः ऐसा आशीषाद कहे तो 
पेह राजा इस शब्दका अथ नहीं जाननेसे सेंढेकी तरह आंखकी टक्‍टकी 
लगाकर पंढितकी ओर देखता रहता है। क्योंकि पंढितको मुखमुद्रासे 
चह्‌ यह तो जान गया कि छुछ अच्छी वात जरूर कही है किन्तु क्या कही 
यह नहीं समझा । जब अंग्रेजी व संस्कृत दोनों भाषाबोंका जानकार वही 
पंदित या अन्य विद्वान जब 'स्वस्ति? का भाव अंग्रेजी भाषामें अनुवादित 
“ करके कहता है कि प89 ७७ 0]९४5४९०१ त्व वह राजा बढ़ा प्रमुदित 
श हुआ इस तथ्यको समझ जाता है । वैसे मात्र भेद पर्यीयरूप हो 
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अपना परिचय रखने वाले प्रार्णीसे कोई महात्मा गुरु आत्मा? इस शब्द 
द्वारा परमार्थकों कहे तो वह प्राणी उस शब्दका भाव न जाननेसे सेढेकी 
तरह आंखकी टकटकी लगाकर गुरुकी ओर देखता रहता है क्योंकि 
गुरुकी मुद्रा व देशनाविधिसे वह यह तो समझ गया कि कोई मेरे भलेकी 
दी यह वात वताई जा रही है | इसीसे वह प्रमसे गुरुकी ओर देखता 
रहता दे किन्तु क्या कहा यह वात नहीं जानता। जब व्यवहार और 
परसार्थके जानकार वे गुरु व्यवहारनयसे सममाते हैं कि जो देखता दै 
जानता है वह आत्मा है आदि, तव यह जीव वड़ा आनंदित होता हुआ 
निज तथ्यको समझ जाता दे । इस तरह व्यवहार परमार्थका प्रतिपादक 
होनेसे उसकी भी कभी आवश्यकता है | 

६-व्यवहार परसाथेका प्रतिपादक है जेसे-परमार्थसे घटकज्ञानी 
कौन है ? जेसा घट है उस तरहके जाननसे परिणत जो आत्मा है वह्द 
ररमार्थसे घटज्ञानी है; यहाँ आत्माने अपनेको द्वी जाना, यह मर्स जिनकी 
खसमभमें नहीं दे उन्हें समझानेके लिये यह कहना पड़ता है कि जो घटको 
जानता है वह घटक्षानी -है। तथा परमाथेसे श्र्‌वकेबली कोन दै ? जेसा 
द्वादशांगका सर्वे विपय है उस तरहक जाननेसे परिणत जो आत्मा है 
वह परमार्थसे श्र्‌ तकेवली है; यहां आत्माने अपनेको ही जाना, यह मर्स 
जिनकी समभमें नहीं है उन्हें सममानेके लिये यह कहना पढ़ता है कि जो 
समस्त द्वादशांगकों जानता दे वह श्र्‌ तकेवली है यह व्यबद्दार हुआ । 
व्यवहार परमार्थका संकेत करता है यह जानकर व्यषहरका प्रयोजन 
परमाथकी साधनाका समम;, व्यवहारमें ही न अटके । ाः 

७-व्यवद्दार अभूतार्थ है निश्चय मूतार्थ है। जो भूतार्थका आश्रय 
करते हैं वे सम्यग्दष्टि हैं। जेसे कोई अधिवेकी पुरुष कीचड़ मिले हुए 
बरसाती पुखरियाके जलको (जिसकी कि रबच्छुता तिरोहित हो गडे) 
पीने वाले कीचड़ और पानीका विवेक न करते हुए उस मलीन जलको पी 
लेते हैं परन्तु विवेकी पुरुष अपने हाथसे डाले हुएं कतकफलके निमित्तसे 
कीचड़ और जलका विवेक हो जानेसे अपनी मूर्तिकी परछांई द्वारा 


( ४ ) सहजानन्दशस्त्रमालायां 


स्वच्छता परीक्षा करके रचच्छ जलको पी लेते हैं। चेसे मोही जीव 
क्मसे संयुक्त द्ायक्रस्वरूप अपनेको (जिसका कि ज्ञायकस्रभाव तिरोहित 
हो गया) अनुभव करने वाले आत्मा और आधषकर्मछा विवेक न दोनेसे 
व्यवहारधिभृढ होकर निजवों नानारूप अनुभव करने लगते हैं । परन्तु 
बस्तुस्वभावक़े सममने वाले अपनी बुद्धिसे प्रयोग किये गये निः्वयनयरूप 
भूतार्थके आश्रय द्वारा आत्मा और भावकरमंका विवेक हो जानेसे अपने 
आपके आकारमें प्रकट अपने स्वभावक्रा परिचय करके एक जझायकस्वरूप 
निजका अनुभवन कर लेते हैं । 

८--जिन्‍्होने परमा्थका परिचय प्राप्त किया उन्हें व्यवद्ारसे 
प्रयोजन नहीं है। किन्तु जो अपरमाथम ठहरे हैं उन्हें व्यवद्वार प्रयोगननवान 
है। जैसे-जो आखिरी तावसे तचे हुए शुद्ध स्व॒र्णसे परिचित हैं उन्हें 
अशुद्ध स्वर्णमें आदर व प्रयोजन नहीं दै किन्तु जिन्हें शुद्ध स्वर्णका 
परिचय नहीं है उन्हें अशुद्ध स्वर्णमें आदर व प्रयोजन है। पेसे जो निज 
परमपारिणासिक्रभावसे परिचित हैं उन्हें पर्याय, भेद आदि व्यवद्रमें 
आदर व प्रयोजन नहीं है। किन्तु जो विकल्परूप अपरमार्थ भावमें ठदरे 
हैं परमार्थले परिचित नहीं है उन्हें व्यवह्ारमें आदर व प्रयोजन भी है। 
परमार्थमें पहुँचनेपर व्यवहारमे आदर व प्रयोजन नहीं रहता । 

६--आत्मा सामान्यविशेषात्मक है | सामान्य अंश भर व होनेसे 
परमार्थ है और विशेष अंश अश्वव होनेसे अपरमार्थ है। परमार्थ दृष्टिसे 
आत्मा अबद्ध (किसोसे न बंधा हुआ), झुस्पृष्ट (किसीसे न छुआ। हुआ), 
अतन्य (अन्य नहीं किन्तु वही वही), अधिशेप (गुण भेद रहित), नियत" 
असंयुक्त (नैमित्तिक विभावसे रहित) है । किन्तु अपरमार्थ इष्टिसे आत्मा 
वंद्ध, र॒ृप्ट, अन्य, विशेष अनियत व संयुक्त भी है। भ्‌ व, एकको देखना 
सामान्यद्रष्टि है। अभ्रू व, अनेकको देखना विशेषद्वष्टि है। जैसे- 
कमलिनीका पत्र तालावमें डूबा है उसे जल व पत्रकी संयोगदष्टिसे देखें 
नो पत्र जल्से चद्ध व स्पृष् है। यदि केवल पत्रको या पत्रके ही स्वभावकी 
(शत स देखें तो पत्र चद्ध नहीं है और न स्पष्ट भी है | 3 
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१८--सामान्यदृष्टिसे आत्मा अनन्य है, विशेषदध्टिसे आत्मा अन्य 
अन्य है |. जेसे-एक मिट्टीके ही होने वाले पिएड कोश कुशूल घट कपाल 
को विशेष, पयोयकी दृष्टिसे देखें तो सब अन्य अन्य हैं किन्तु एक मिट्टीके 
स्वभावको मुख्य करके देखें तो सब अनन्य हैं एक मिट्टी दे। बसे नर 
नारक आदि व क्रोध मान आदि पयोय, विशेषक्की दृष्टिसे देखें तो सव 
अन्य अन्य हैं, किन्तु एक आत्मस्वभावकी मुख्यतासे देखें तो वहाँ सबेत्र 
एक विशुद्ध चेतन्य है । 

११--सामान्य, परसाथ दृष्टिसे आत्मा नियत है। विशेष, 
अपरमाथ दृष्टिसे आत्मा अ्रनियत है। जैसे-समुद्रको वृर््धि द्वानि पयोयकरी 
दृष्टिसे देखा जावे तो समुद्र अनियत है, किन्तु केवल समुद्रपनेकी दृष्टिसे 
देखा जाबे तो समुद्र सदा नियत है | बैसे आत्माक्रो वृद्धि द्वानि पर्योयसे 
देखो तो आत्मा कभी कम या अधिक मतिज्ञानी है कभी केंम या अधिक 
अ रक्षएरी है. कड़ी ऋण उए आएंजक ओए.ो है. करी ऋण एए अधिक, शाल्ल 
है इत्यादि प्रकारसे आत्मा अनियत है किन्तु सदा व्यवस्थित आत्मस्वभाव 
की दृष्टिसे देखा जावे तो सदा चेतन्यस्वभावरूप नियत है । 

१२--अभेद्दष्टिसें आत्मा अविशेष है, भेददृष्टिमें आत्मा 
विशेषरूप है| जेसे-एक सुचणंको भी चिकना, वेजनदार। पीला आदि 
भेदोंसे देखा जावे तो सवर्ण विशेष विशेषरूप है किस्तु अभेददृष्टिसे 
(जहां कि विशेषकी दृष्टि लुप्त हो गई है) देखा जावे तो वह सर्वत्र एक 
छुबर्ण द्वी है। चेसे-एक आत्माको शान, दर्शन आदि भेदींसे देखा जावे 
तब आत्मा ज्ञानहप, दर्शनरूप आदि विशेष विशेषरूप है किन्तु अभेद- 
दृष्टिसे (जहां कि समस्त विशेष लुप्त हो गये हैं) देखा जावे तो वह सर्वेत्र 
एक सामान्य आत्मा ही है | 

१३--परसाथे; स्वभावदृष्टिसे आत्मा असंयुक्त, स्वरभावमात्र है, 
अपरभमाथ, संयोगदृष्टिसे आत्मा संयुक्त, परभावरूप है। जेसे अग्निके 
संथोगके निसिचसे होने वाली उष्णुपयौयके सम्बन्धकी दृष्टिसे देखा 
जाबे तो जहूमें संयुक्तता है, किन्तु केवल जलके शीतस्त्रभावकी दृष्टिसे 
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देखा जावे तो वह संयुक्तता नहीं दे स्वभावरूप है। वेसे कर्मंविपाकके 
निमित्ततते होने वाले मोहके सम्बन्धकी इष्टिसि देखा जावे आत्मामें 
संयुक्तता है, कुछ मिला है, किन्तु केवल परमार्थ आत्मस्पभाव चेतन्यको 
इष्टिसे देंखा जाये तो संयुक्तता नहीं है, आत्मा स्वभावसात्र है| 
१४--आत्मा परसार्थसे सहज चेतन्यस्वरूप है, सहजज्ञानमात्र है । 
वह यद्यपि नित्य प्रकट है, तो भी सहजज्ञानकी परिणतिमें जो ज्ञय द्ोता है 
उसमें लोभी हो जानेसे मुग्ध जीवोंको निज स्वभावका रघाद नहीं रहता 
है। जैसे-नाना प्रकारकी शाकोंमें नमक पड़ा हुआ है, शाकके खानेके 
समय नमकका भी स्वाद आ रहा है, परन्तु शाकमें असक्ति होनेसे शाक 
विशेषपर ही दृष्टि है सो नमकका तिरोभाव होनेसे लोभी शाकबिशेषरुपसे 
नसकको स्वादता है किन्तु नसकका प्रक्ट रवाद नहीं ले सकता दै। 
चही पुरुष यदि केवल नमककी ढलोका रबाद ले तो सर्च व्यज्लनोंकी दृष्टि 
न होनेसे प्रकट नमक॒का स्वाद लेता है। वेसे-नाना ज्लेयोंमें उपयोग 
आसक्ति होनेसे यद्यपि स्थाद ज्ञानका ही है तथापि ज्ञेयकी ओर दृष्टि 
होमेसे, विशेषका ही प्रकाश होनेसे ज्ञानका स्वाद मोही जीदको नहीं प्राप्त 
होता, किन्तु ज्ञे यके स्वादकी कल्पनामे ही वेसुध रहता है। यही जीव यदि 
सर्वेसे मिन्न केचल ज्ञानमात्र आत्माको अनुभवे तो विशेष, विकल्पोंका 
तिरोभाव दो जानेसे अनासक्त उदासीन उस ज्ञानीकोी प्रकट आत्माका 
अनुभव, स्वाद आता है। ६ 
१५०-ज्ञानीको जिसका अनुभव होता हे वह दर्शन क्षान चारि- 
त्रात्मक एक निज आत्मा है। आत्माके दर्शन (अ्रद्धान) ज्ञान, चारित्र 
भिन्न नहीं है। जेसे किसी देवदत्ततामके पुरुपका जो श्रद्धान क्षान आधरण 
है वह सव देवदत्तसे भिन्न किपती अन्य पुरुप या जड़मे नहीं है क्योकि वे 
देवदत्तके स्त्रभाव है इसी तरह आत्माके दर्शन ज्ञान चारित्र आत्मासे 
मिल्ल नहीं हैं। दर्शन ज्ञान चारित्रकी उपासता करो ऐसा भेद्रूप उपदेश 
६ ९: है, वास्तवमे यह अखण्ड निज्र एक आत्मा ही उपास्थ है । 
१६--इस निज अखण्ड आत्माकी उपासनासे होनेवाले मोक्षकी 
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जिन्हें चाह है उनका कतेव्य है कि पहिले इस निज सत ज्ञायक स्वरूप 
आत्माओ जानें और श्रद्धान करें और उस ही के अनुरूप आचरण करें 
जैसे कि जो कोई पुरुष घनल्ञाभक्की चाह करे तो वह सबसे पहिले राजा 
को जानता है और उसका विश्वास करता है तथा फिर उस राजाके 
अनुकूल प्रवृत्ति करता है इस उपायसे उसे घनलाम हो ज्ञाता है | 
१७--यह आत्मोपलव्धि तव तक नहीं हो सकती जब तक यह 
जीव अज्ञानी है। जेसे-घड़ेके रूप रस गंव स्पर्श तथा घड़ेके आक्रात_ 
यह घड़ा है और घड़ेमें रूपादि भाव व आकार है इस तरह घड़ेमें और 
रूपादिभाव व आकारमें उस वस्तुके अभेदरूप याने एकमेक अनुभव 
होता है, इस तरह थदि कोई आत्मा मोहादिक भावमे ओर शरीरमें यह 
में आत्मा हूं और मुझ आत्मामे मोहादि व शरीर है ऐसा आत्माके 
अमेदरूप अनुभव करे तो वह अज्ञानी है, क्योकि स्वभाव और परभावको 
एकत्वरूप अभिप्राय अज्ञात है । 
“7 एृ८इ-जैप्ते-दर्पणका स्वरूप तो ऐसी स्वच्छता ही है जिसके कारण 
उसमें स्व परके आकारका प्रतिभास होता है और यदि उस दपणमे 
अग्निका प्रतिविम्व हो रहा है तो बहां अग्निका कुछ नहीं है अग्निका प्रतिविम्व हो रहा है तो वहां अग्निका कुछ नहीं है अग्निका 
स्व॒हूप दष्णाता व व्वाला है सो दष्छता व ज्वाला अम्निमें हो है. देश उष्णता व ज्वाला है सो उष्णवा व ज्याला अग्निमें ही में 
नहीं है। बसे जब इस आत्माके ऐसा भेद्विज्ञान प्रकट होता है कि 


जन गन कर सर यत आय हमर इक फट खाक नोकम पुदुगलोका स्वरूप याने पयोय है”? ओर इस भेद विज्ञानके 
खनतर अमर जहेल निज आत्माकत अठभव दोता हैं. मी बह नी लुभव होता है तभी यह ज्ञानी 
ही जायगा ! 

“१६-जैसें “अग्नि इधन है, इधन अग्नि है, अग्निका इधन है, 
इ'धनकी अग्ति है, अग्तिका इ'घन था, इ'धनकी अग्नि थी, अग्निका 
इ“वन होगा, इ'घनकी अग्नि होगी”? इस प्रकार अग्नि व इधन जुदे होनेपर 
भी व पि ियदयाम नल जे कि गरम तक इ'धनमें अग्निकी असदभतकल्पना है तव तक वह अज्ञानी 
है ओर जब “अग्नि इ'धन नहीं है, इधन अग्नि नहीं है, अग्नि अग्नि 
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है, इ'धन इ'धन है? ऐसा अग्निमें ही अग्निका ज्ञान करे तथ चह डरा 


विषयक़ा ज्ञानी कहा जाता है। (इसी तरह भूत भविष्यक्रे भी उदाहरण 
ज्ञगा लेना)। बसे- में यह हूं, यह में है; मेरा यह है, इसका में हूँ, 
सेरा यह पहिले था, इसका में पहिले था; भेरा यह आ गे होगा, इसका में 
आगे होऊंगा?” इस ग्रकार परपदार्थ और आत्मा जुदा होनेपर भी ज्ञबव 
तक परपदार्थ्में आत्माकी असदूभूल कल्पना है नव तक चह अज्ञानी दे 
और जब तक “मैं यह नहीं हूं; यह में नहीं है, में में हूँ, यह यही दे, 
मेरा यद्द नहीं था, इसका मैं नहीं था, मेरा में ही था, इसका यह- ही था, 
मेरा यह नहीं होगा, इसका में नहीं होऊगा, मेरा में ही द्दोझंगा, इसका 
यह ही होगा” ऐसा निज आत्मामे ही आत्माका यथार्थ ज्ञान करें तथ चह्, 
जानी हो जावेगा | हे आत्मन्‌! पर पर ही है उसका मोह छोड़ो । 
_.. रेट-जैसे एक स्फटिक पापाण खच्छू है तथापि उसके समच् एक स्फटिक पापाण स्वच्छ है तथापि उसके समक्त 
जान गगकस हे जह हम बिलिन गरिवेल सर समर नाना प्रकारके रंग चाले उपाधिभन पदाथ समत्त हों तो सुफटिकर्स 
नाना प्रतिविम्व हो जाते हैं। ये बिचित्र प्रतिविस्व वास्ववमें स्फटिकके, 
स्वभाव तो है नहीं, तो भी जो अविवेकी इन्हें स्फटिकके स्वभावभाव हो 
मान वठे तो चह श्रज्ञानी है । तथेव यह आत्मा स्वभावसे थ नयी जातठ किस है तो_स्वस्वरूप 
एल दें तथाय जन तक ताना अ्शियर्क उपायिका निमित दे तव तक है तथापि जब तक साना कमवियका उवाधिका निमित्त दे तव तक 
पा मा मच ह आत्माम ताना विकार होते हैं, वे विदार आत्माके स्रभाव भाव नहीं 
अनुभव करता है तव तक बह अज्ञानी हे । 
२१-ै आ।त्मन्‌ तू ज्ञानमय है ज्ञानका द्वी स्वाद लेता है, के यको 
, जानकर ऐसा भ्रमसे क्यों मानन करता है क्लि विषयका स्वाद लेता 






हूं जेसे कि कोई हाथी अविवेऊसे घाथ और हलुवाको मिलाकर ही खाता 
है बह हलुवाका स्वाद प्रथक्से लेना समभता ही नहीं | 

२२--हे आत्मन्‌ ! जेसे तमकका जल और जलका नमक वन 

-जाता है क्योंकि च्ञारपना दोनों दशावोंमें रहता है। बेस 'यह नहीं समझ 

। कि पुदुगलद्॒त्य जीवद्रच्य वन जावे और जीवद्गन्य पुद्गलद्रब्य वन 
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जाय क्योंकि जीव और पुदूगल दोनोंका लक्षण भिन्न भिन्न है जीवका 
लक्षण उपयोग है और पुदुगल सदा उपयोगरहित ही रहता है । उपयोग है और पुदुगल सदा उपयोगरहित ही रहता है। 

२३--जसे प्रकाश अंधकारका सदा विरोध है जहां प्रकाश है 
वहां अधकार नहीं है और जहां अंधकार है वहां प्रकाश नहीं। वेसे 
उपयोग और अनुपयोगका सदा विरोध है जहां उपयोग है वहां अनुप्योग 
नहीं और जहां अनुपयोग है वहां उपयोग नहीं । उपयोग जीवमे ही है 
पुदूगलमें अनुपयोग द्वी है। इसलिये हे आत्मनः विवेक करो अपनेको ही 
मेरा यह है ऐसा अनुभव कर | 

२४--तात्त्विक वातपर आश्चये करके अज्लानी प्रश्न करता है 
कि मैं तों यदद समझता हूँ कि जो आत्मा दै बहदी शरीर पुदूगल द्रव्य है 
पृथक कुछ नहीं, यदि ऐसा न हो तो थे स्तुतियां सब मिथ्या हो जावेंगी 
कि हे भगवन्‌ तुमने अपनी क्रांतिसे दशों दिशाबोंको स्तान करा दिया, 
तेजके द्वारा बड़े बढ़े तेजञास्वियोंके तेनको रोक दिया, रूपके द्वारा मनुष्यों 
के मनको हर लिया, दिव्यध्वनिसे कानोमें अमृत वरसाया । इसके उत्तरमें 
ज्ञानी कहते हैं कि जिस प्रकार सोना और चांदी मिलकर एक पिण्ड' हो 
जावें तो भी सोना सोनेमें है चांदी चांदीमे है एकमेक नहीं हो गये, क्योंकि 
सोनेका स्वभाव पीला है चाँदीका स्वभाव सफेद है लक्षण जुदे जुदे हैं। 
मात्र एकका व्यवहार है उसी प्रकार आत्मा ओऔर शरीरका पररपर एक- 
क्षेत्रावगाह दै तो भी शरीर शरीरसें है आत्मा आत्मामें है दोनो एक नहीं 
द्वो जाते, क्योकि दोनोका स्वभाव जुदा है आत्माका स्वभाव उपयोग है 
ओर पुदूगल शरीरका स्वभाव अनुपयोग है । अब रह गई स्तुतिकी वाह 
सो मात्र यह व्ववह्र॒की वात है जो शरीरकी स्तुतिसे आत्माकी स्तुतिका 
यत्न किया । 

२५--जिस प्रकार चांदीका गुण तो सफेद है और सोनेका गुण 
पीलापन है सोनेमें सफेदीका स्वभाव नहीं है फिर भी चाँदी सोनिका एक स्कन्ध 
होनेपर ऐसा व्यवहार किया जाता है कि यद्द सोना सफेद है । उसी प्रकार 
तीर्थंकरके शरीरका गुण सफेद खून आदि दै, आत्माका गुण उपयोग है 
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सफेद खून होना आत्माक्ा स्वभाव नहीं है फिर भी इस असमानजातीय- 
पर्यीयरूप एक पिख्ड होनेपर यह व्यवद्वार क्रिया जाता है कि तीथकर- 
केवलीपुरुष सफेद खून वाले हैं । यह मात्र व्यवह्यरकी स्तुति है। निम्धय- 
नयसे शरीरकी स्तुतिसे आत्माकी स्तुति नहीं दोती | (यहाँ गुण शब्दका 
अर्थ परिणाम करना» | | 
२६--जेसे चांदीका शुण जो सफेदीपन है वह सोनेमें नहीं है 
इसलिये निम्वयसे चाँदीके गुण सफेदीके द्वारा सोनेका व्यपदेश (ज्ञान) 
नहीं होता, सोनेके गुणसे ही सोनेका व्यपदेश होगा | वैसे शरीरका गुर 
जो सफेद खून, सुन्दर रूप आदि दे वह तीथऋरकेवली पुरुषमें नहीं होना 
इसलिये निश्चयसे तीथकर भगवानके गुणोसे ही तीथकरकेवलीकी स्तुति 
होगी शरीरके गुणोंसे तीर्थऋरकी स्तुति नहीं होगी। 
२७--यहाँ अ्ज्ञानी प्रश्न करता है कि जब॒शरीरका अधिष्ठाता 
आत्मा है तव शरीरकी स्तुतिसे भात्माकी स्तुति क्‍यों न मानी जाये । 
उत्तरमें ज्ञानी कहते हैं-कि जेसे नगरका अधिष्ठाता राजा है तो भी नगर, 
का ऐसा वर्णन कर दिया जाबे कि इस नगरके बगीचे इतने फैले हुए हैं 
कि मानो इस नगरने बगीचोंसे सारी भूमि निगल ली/ मकान इतने ऊंचे 
हैं कि मानो सकानोसे सारे आकाशको खा डाला, खाई इतनी गददरी हैं 
कि मानो खाईके द्वारा पातालको पी लिया । तो क्‍या इस नगरके वर्णुनसे 
याज़ाका वर्णन हो गया ? नहीं हुआ । वैसे शरीरका अधिप्ठाठा वर्तमानमें 
आत्मा है तो भी शरीरका कैसा द्वी उत्तम वर्णन कर दिया जाबे कि 
जिनेन्द्रका रूप महासुन्दर है अच्ञीभ है आदि | तो क्या शरीरके इस 
वर्णनसे आत्माका वणन हो गया ? नहीं हुआ । क्योंकि तीथकरकेबली 
यद्यपि इस समय शरीरके अधिष्ठाता है तो भी तीथछरकेवली भगवानके 
शरीरका कोई भी गुण नहीं है इसलिये, शरीरकी स्तुत्तिसे आत्माकी स्तुति 
नहीं हुईं। आत्माकी स्तुतिसे ही श्रात्माकी स्तुति दोती दै। जैसे-हे 
-अंगवन्‌ आपने ज्ञानस्वभावकी भावनासे इन्द्रियोंफी जीतकर जितैन्द्रियता 
» आप मोहकी जीतकर जितमोद्द हुए और क्षीणमोह हुए आदि | 
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२८--जब यह जीव आत्मा और परके स्वरूपको यथार्थ जान 
जाता है सबकों अपनेसे भिन्न मान लेता है तो ऐसा ज्ञान ही परपदार्थोंका 
व परभावोंझा त्याग है | जैसे दो पुरुष एक घोवोके अपने अपने चादर 
घोने ढाल आये थे | एक पुरुष पहिले उसके यहांसे चादर उठा लाया, किन्तु 
वह दूसरे पुरुषकी थी उसे यह पता नहीं था सो उछ्को अपनी ही चादर 
सममकर उसे ओड्कर निर्मय सो गया | अब दूसरा पुरुष चादर उठाने 
को धोवीके गया ठो उसे अपनी चादर न मिली-। घोवी जो दे रद्दा था वह 
उसकी न थीं। तव धोवीने वताया कि आपकी चादर अमुकके यहां पहुंच 
गई । दूसरा पुरुष पहिले पुरुषके घर गया वहां वह सो रहा था सो चादर 
का एक छोड़ पकड़कर भटककर दूसरा पुरुष कहने लगा कि भाई जागो 
जागो, यह चादर आपकी नहीं दै मेरी दे चदलेमें आ गई दै। वार बार 
ऐसा कहा तव वह जागा और अपनी चादरके जो चिह्न थे, उन्‍हें देखने 
ह्ञगा | जव उसे अपनी चादरके चिह् नहीं मिलते तो व६ उस चादरको 
उसी समय परकीय समझकर अलग कर देता है | शरीरसे हटाकर देनेमें 
चाहे,बिलंव हो जावे भीतरसे तो छूट द्वी चुकी | यहां देखलो-वास्तवसे 
ज्ञान ही त्याग है। चेसे द्वी यह आत्मा अ्रमसे कपायादिक ओपाधिक 
भाषोंको अहण करके अपने मानकर अपनी आत्मासें निश्चय करके 
मोहनींदम सोता हुआ स्वयं अज्ञानी वना | उसे जब श्री गुरु परभावका 
वियेक कराके उसे स्वयंके एक रूपका मान कराते हैं, जगाते हैं, दे 
आत्मन्‌ ! जल्दी जागो प्रतिवोध करो यह आत्मा एक चैतन्यमात्र है थे 
परभाव तेरे स्वभाव नहीं हैं । चार वार द्वितमय गुरुवाक्य सुनकर उसने 
समस्त चिन्होंसे मलीभांति परीक्षा की और निश्चित कर लिया कि मैं 
चैतन्य मात्र हूँ औपाधिकभाव मैं नहीं हूँ ऐसा ज्ञान व श्रद्धान हुआ कि 
उन सथ परमाबोंका त्याग हो गया । अब चाहे आत्मभूमिसे उनके हृटने 
में चाहे कुछ विलंब भी लगे तो भी भीतरसे तो छूट ही गया । इसलिये 
ज्ञान ही प्रत्याख्यान याने त्याग है । 


7 ६६--मैं चैतन्यमात्र है, मोह परभाव है। चेतन्यका और मोहका 
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स्वाद मित्र भिन्न है। जैसे दही और शक्कर दोनोंको मिलाकर एक श्रीखंड 
बना हो उसमें भी स्वादभेदके पहिचानने वाले, दही और शक्करके स्वाद 
भेदकी पहिचान जाते हैं। शक्कर दहदी नहीं है क्योंकि स्वादभेद दे। 
चैतन्यमात्र मैं मोह नहीं हूँ. क्योंकि मोहमें और चेतन्यमें रवादभेद है। इसी 
प्रकार पुद्गलादि पर द्वव्यहप और उनके विकल्परूप भी में नहीं हूँ | 

३०--ज्षिस प्रकार अपने हाथमें कोई सोनेकी चीज लिये हो 
और भूल जावे तो उसे व्यप्नता द्ोवी है, किन्तु उसे द्वी किसी प्रकार जब 
ख्याल आ जाता है तव इसे उसका स्पष्ट ज्ञान हो जाता है और व्यप्नता 
भी नष्ट हो जाती है| उसी प्रकार आत्मा अनादिकालसे मोहमें उन्मः्त 
हुआ अपने आपको भूल रहा था उसको जब किसी ज्ञानी गुरुने वार 
वार सममाया तो जब प्तिवोधको प्राप्त हुआ तव ही बद्द अपने आपको 
परमेश्वरस्वरूप जानकर विश्वास करके ओर उसके अनुकूल उपयोग रूप 
आचरण करके अपने आपको चिन्मरात्र ज्योतिरुप पत्यक्ष प्रतिभासने, 
लगता है । 

३१--जिस ग्रकार समुद्रके किसी हिस्सेपर पतली चादर आड़े 
पड़ी हो तो उसमें स्नान करना कठिन है। उसी प्रकार ज्ञानसमुद्रपर अ्रम 
की चादर पड़ी है तो उत औनसमुद्रमें सग्त होना कठिन दे । जैसे चादर 
को हटाकर समुद्र में खूब स्नान किया जा सकता है। बैसे भ्रमकी हटाकर 
बानसमुद्रमें रतान किया जा सकता है । दे आत्मन्‌ भ्रमकी चादर हृठावों 
ओर नि.शंक निभेर ज्ञारंसमुद्रमे स्नान बरो, ज्ञानमें मग्त होओ | 

इनि पृर्वरंग समाप्त 

व 


अथ जीवाजीवाधिकार 


कर ३९- जिस अकार नाटक्सें कोई सृत्युका बा रहा हो तो 
।विवेकी देखने वाले दुखी दो जाते हैं कि हाय देखो यह उत्तम' पात्र 


* भया । परन्तु जिसे यह नाटकरूप दीखता है “कि कोई आदसी पात्र 
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बना है, वह तो मरा नहीं केवल यह वेश और प्रदशन किया जा रहा है? 
बह दुखी नहीं होता | इसी प्रकार जिसे निज अचल चैतन्य ज्योतिकऋा 


परिज्ञान हो गया है, बह इन संसारके क्लेशोंको देखकर अघीर व आक्ुल , 


नहीं हो जाता दै, क्योकि बह जानता है कि आत्मा चेतन्यमात्र है, यह ' 


परिणमन इतका अपध्र व वेश दे 
३३--प्रश्न-जैसे अंगार-कोयलासे कालिमा अलग नहीं है, इसी 


प्रकार प्राकृतिक राग इेपसे मलिन अध्यवसान परिणामसे मिन्न आत्मा , 


नहीं है या कर्मसे जीव अलग नहीं है या अध्यवसानकी संतव्सि, जीव 
अलग नहीं है या पुण्य पाप या साता असातासे या शरीरसे नीव अलग 


नहीं है । उत्तर-राग, ढवेप, कम, कर्मोद्य आदि जिन जिन वातोंको जीव , 


मान लिया है वे सव पुदंगलद्॒व्यके परिणाम है व ओपाधिक हैं; वे सक् लिया है वे सव पुदगलद्ग॒व्यके परिणाम है व ओपाधिक हैं, वे सब 
अप श्न्य हैं पड जया बाज है व हा यत् मल ज्ञानो जीवान पुदुगल्द्रव्यके व उनके इन सब परिशणंमनों 
जगम बा उन तय वाया बनी है। पान सिल् बेत्वमातर बीकहलयओ गण । उक्त वातोंमे 
आंगम युक्ति स्वानुभव तीनोंसे वाघा आती है । के परिणमनोंसे 
आशा के मिला कैसे कि िट आालिमाल बम ऐसे भिन्न है जैसे कि किट कालिमासे सुवर्ण भिन्न है। 

- १४--अज्ञानी पुनः प्रश्न करता है" कि जसे शिखरिणी दही 
शक्करकी मिलकर एक दे, इसी तरह'आत्मा भैौर कर्म सिलकर ही जीच 
है, हमें तो यही समझें आता है। उत्तर-जैसे सुबर्ण क्ट्टि कालिमासे 
अलग है; वेसे जीव पुदूगल क्मसे अत्यन्त अलग है, त्रिकालमें भी 
आत्मा और कम एकरूप नहीं हो सकते । 

३५--अज्ञानी पुन्तः प्रश्न करता है कि जेसे पाया ४ सीरा २ पाढी 
२ इस प्रकार ८ काठसे अतिरिक्त अन्य कोई खाट नहीं है, बेसे ही 
5 कर्मोंसे अतिरिक्त अन्य-कोई जीव नहीं है, आठ कर्मोंका संयोग ही 


जीव है। उत्तर-जेसे खाटपर सोने वाला पुरुष खाढसे भिन्न है, बसे 


आठ कर्मोके संयोगसे भिन्न चेतन्यस्वभाव जीव द्रव्य अलग है; ऐसा भेद 
ज्ानियेनि स्वय प्राप्त किया है। 
इं६--सिद्धान्त अन्थोंमें जो त्रस स्थावर आदिको जीव कहा है, 


(१४ ) सहजानन्दशारत्रसालायां 


बह ज्यवद्ासरनयसे कहा है। जसे स्लेच्छ पुरुषोंको किसी संरक्षत शब्दमें 
आशीर्वाद्‌ दिया, तो जब तक स्लेच्छ भाषामे उल्था करके उसे समभाया 
न ज्ञावे वह समझ नहीं सकता, बेसे जो जीवके सहजस्वभावसे अनभिन्न 
हैं, ऐसे व्यवहारी जनोंको “चैतन्य” इतने शब्दसे न समझ सफकनेके 
कारण जीवकी विकारी पयोगों, असमानजातीय पयोयोका आश्रय लेकर 
समझना पढ़ता है, सो यद्यपि यह अमूनार्थ है, तथापि अभूताथ व्यवद्दार- 
नयके आश्रयसे दिखाना उचित ही है । 

३७--जिस भ्रक्ार सेनासहित राजा कहीं जा रहा हो और कोई 
पूछे यद्द कोन जा रहा है ? तो यह उत्तर मिलता है कि यह राजा जा 
रहा है। वास्तवमें देखो तो राजा पांच योजनमें फेलकर तो नहीं जा 
रहा है, वह तो एक पुरुषमात्र है फिर भी सेनासमुद्ायमें राजाका व्यवहार 
किया जाता दे | उसी प्रकार एक सहज शुद्ध आत्मा समस्त रागादि 
पयोयोंमें व्याप्त नहीं होता, तथापि उन समस्त पयोयोमें सम्बन्ध या 
परिणमनके कारण यह जीव है, ऐसा व्यवहार किया जाता। वास्तवमें 
तो आत्मा एकरूप है, उसके न वर्ण हैं न गंध हैं और न गुण-' 
स्थान जीव स्थान आदि है; चह तो सदा एकरूप है। 

रैघ--जीव_ रूपरसर्गधस्पशंशब्दसे रहित अनुभवगम्य चेतः (शब्दसे रहित अनुभवगम्य चेतन 


गुणात्मक है, जीवमें वर्ण आदिक राग आदिक शोक थे यद मत पर व पल कस ता आदिक नहीं 
दै कयोक युगल उदय पलक निमिचसे होते ह- ओर 
स्वानुभवसे भिन्न तत्त्व हैं। तथापि अनेक अन्य इन्हें, जीवके कहे गये 
है, वह सव मिमित्तनेमित्तिक सस्वन्धसाञ्रके कारण व्यवद्ाससे जीवके 

' समझता | निश्चयनयसे ये कोई भाव जीवके नहीं है। जेसे-छुसु भ 
(कीछुमी) रंगमें रंगे हुए सूती वस्त्रको देखकर लोग यह कहते हैं. कि यह 
कपड़ेका रंग है । निश्चयसे वह रंगका रंग है, कपड़ा तो केवल बह्दी हैः 
जेसा कि पहिले था, किन्तु रंगके सम्बन्धसे हुए कपड़ेकी व्यक्त शकलको 
कर लोग यही कहते हुए पाये जाते हैं कि रंग वस्त्रका है, यह व्यवहार 

' इसी श्रकार निश्चयसे तो आत्मा आत्मद्रव्यस्वरूप है, परन्तु औपाधिक 
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भावोंकी दृष्टिसे देखा जञाय तो रागादिक सब लीचके कद्दे जाते हैं, यद्द 
सब व्यवरह्ारनयसे है । 
३६- जैसे पानी मिले हुए दृधका पानीके साथ यद्यपि परस्पर 
अबगाह रुप सम्बन्ध है. तथापि लक्षणोंसे देखो-क्षीरत्व गुण दूधमें दी 
रहता है लो कि पानीमें नहीं है, तव दूधका पानीके साथ नादात्म्य 
सम्बन्ध नो नहीं कद्ठा जा सकता, जसे कि अग्नका ताद।त््य उष्णताके 
साथ है; यही कारण दै कि निश्बबम दूधका पानी कुछ नहीं दे। इस्री 
प्रकार वर्णादिक व रागादिक पुदगलेद्रव्यक परिणामोस मिले हुए आत्मा 
का यदि पुदूगलद्रत्यफ साथ परस्पर अबगाह रूप सम्बन्ध है, तथापि 
लक्षणोंसे देखो उपयोग (नलान दर्शन) गुण आत्मामें ही रहता है। अन्य 
किसी द्रव्यमें नहीं रहता, ठव आत्माका अन्य सब द्रव्य व पुदुगल- 
परिणामों साथ तादात्म्य सम्बन्ध तो नहीं कहा ज्ञा सकता, जसे क्रि 
अग्निका ठण्ण गुणुक साथ तादात्म्य है, यही कारण दे छि निश्चयसे 
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रासतेमें स्थित दोनेके कारण लोग रेसा कहने लगते हैं कि यह शस्ता 
लुटता दे, यड उपचारसे कहा गया है, किन्तु निश्चयसे देखो तो रास्ता तो 
उस जगहके आकाशके प्रदेश हैं सो रास्त। केसे लुट सकता, नहीं लुटता । 
इसी प्रचार जिस जीवमें वन्धपयोयसे अवस्थित कम नोकमे रागादिक 
देखे जाते दें । उस ज्ञीचमे रहनेके कारण यान सम्बन्ध दोनेके कारण लोग 
ऐसा कह्द देते है छि थे वर्णादि रागादि जीवके हें, यद्द उपचारसे कहा 
जाना दे, किन्तु निश्चसे देखो तो दीब तो ज्ञानदशंन स्वमात् बाला है। 
अमूने दे सो जीवके रायादिक बणोदिक केसे हो सकते हैं, नहीं होते। 
क्ग्रोंकि जोबका उनके साथ तादात्म्य सम्बन्ध नहीं दे | क्योंकि लो जिस 
स्वरूपसे सदा रहे, लिस स्वरूप विना कभी रहता ही नि कप न पद पटल का शान उस्रका उससे 
नादात्म्य सम्बन्ध होता है । सो यद्यपि संसारावस्थामें दे बणादिका 
कर्॑चित्‌ सम्बन्ध है तो भी मोक्षावस्थामें तो नहीं है । इससे सिद्ध है फल 
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वर्णीदिक व रागादिक भाव जीव नहीं है | 

४९--जसे सुबर्णक द्वारा रचा गया आभूषण सोना ही है, बेसे ही 
पुदगल लामकर्स द्वारा रचे गये बादर सूच्रम तरस स्थावर आदि जीवस्थान 
पुदूगल दी हैं, जीव नहीं हैं । मन 

४२--सिद्धान्त शास्त्रोंमें ये सब जीवके भेदरूपसे कहे गये हैं, वे 
कुछ प्रयोज्नवश कहें गये हैं | जेंसे कोई पुरुष जन्मसे ही एक घीके घड़ेको 
सममता है| उसके सिचाय दूसरे घड़ेको जानता नहीं, तो उसे यथार्थ 
बात सममानेके लिये यही तो कहना पड़ता हे कि “जो यह घीछा घड़ा 
है सो मिट्टीमय है घ्रृतमय नहीं है ! इस तरह सममाने वाले उस धड़ेमें 
थीके घड़ेक़ा व्यवहार करते हैं, क्योकि समझाया तो इन्हें जा रहा दे जिसे 
'घोका घड़ा” ही ज्ञान दे । बेंसे दी अज्ञानी जीयोंको अनादिसे ही अशुद्ध 
डीवका परिचय है। वे शुद्ध जीवस्व॒हुपक जारते हो नहों है, सो उन्हें 
सममकानेक लिये इस व्यवहारका आश्रय करना पढ़ता हैं, कि देखो जो यह 
वरणदिमान जीव है सो ज्ञानमव है. वर्णोदिसय नहीं। चू“कि छात्लानी 
जीवको वर्णादिमान लीव ही ज्ञात है। अतः इसके प्रतिनोधके प्रयोजनके लिये 
वादर सूक्म पर्याप्त अपयोप्त आदि संन्नावोंको जीवर्संन्ञारुपसे सिद्धान्त 
शास्त्रोंमिं कहा गया दे । निश्च यसे वणोदिक जीव नहीं है । 
.._.. ४३--तथा यह भी सह्दी है कि रागादिक भाव भी जीव नहीं है। 
जैसे यवपूर्वक होने चाले यव (जौ) यब हूं ज्ञो्‌ टी कहलाते हैं, इसी प्रकार 
पोद्गलिक माहनोयक्मके उद्नलिक साहनोयकसके विपाकपूरकपना होनेपर होने वाले ये अचेतन 
रानादिक पहुगल हो समझना, ये जोव नहीं ह पृदगल ही समझना, ये जीव नहीं ह। भेदज्ञानियोने चतन्य 
स्वभावस मिन्नरूप ही उनका निणेय किया है, सो रागादिक गुणस्थानादिक 
सब्र अचेतन हैं, अचेंतल पुद्गल क्के उदयके निमित्तसे होते हैं, अतः 
रागादिक जीव नहीं है । जीवका लक्षण अनादि अनंत अचल चैतन्य ही 
हे! म क्या वो मे मम जीवके अतिरिक्त जादाशाद लीवसे अव्याप्त है, अमृततत्व जीवके अतिरिक्त आकाशादिक 

“पनस आविव्याप् है, सोये दोनो जीवक लक्षण नहीं। जीवका निर्दोष 


७५४ चेंतन्य हूं | 





' अथ कतंकमोधिकारः ( १७ ) 


४४--जेसे अनेक अवयवबों घाले ऋाठझो पिभागयोग्य जानकर 
'कुशल कारीगर उस संधिपर जहांसे विश्वाग होना है, करोंतको वार वार 
चलाता है, उसके फलस्वरूप उन भागोंका विघटन हो जाता है। फिर 
करोंत चलानेकी आवश्यकता नहीं और वहां करोंत जगमगाती स्व॑सन्त्र 
अपनी शोभा रखने लगठी है। बेसे हो जीव अजीव इन अनेक द्रव्योके 
इस पिण्डको विभागयोग्य जानकर ज्ञानी भेद विज्ञानका वार वार अभ्यास 
करता है ओर प्रयोग करता है, उस संधि पर जहाँसे जीव अजीबका 
विभाग होना है । इसके फलस्वरूप जीव अजीवका स्पष्ट विघटन हो 
जाता है, फिर भेद्विज्ञानके अभ्यासक्री आवश्यकता नहीं, वहां नो अच 
अभेदस्वभाव आत्माके निर्विकल्प अनुभवसे यह आत्मद्रन्य वड़े वेगसे 
उत्कृष्टरूपसे प्रकाशमान चक्रासमान दो जाता है ! इस तरह जीव और 
अजीब जो रंगभूमिसें वेश घर कर नांच रहे थे वे प्रथक्‌ होकर निऋल जाते 
हैं, स्वतन्त्र अनुभव में आ जाते हैं । 

इति जीवाजीवाधिकार समाप्त 
बन (१88; ---++ 


अथ कतृ कर्माधिकारः 


*. ४४५--जीव परिणमनशील हैं, वह परिणसता रहता है परन्तु 
उपाधिके निमित्तसे तो विभावरूप (ह्ोधादिरूप) परिशम जाता है और 
उपाधिका निमित्त न चले पर स्वभावक्रों अनुरूप परिणुम जाता है। 

। वि प पह सनक न सह कप लव विभाव परिणामोंमें कठ त्ववुद्धि करता है अथवा उत्तमें आत्म- 





कि न लत सपा और वि उन 


करता है, तव वह कर्मोके सह।न्‌ वन्धन वना ह। ञ्ञी 
कई जे सल एन बहस कम तर कु शत कर जब निज भ्र व ख॒मावर्म ओर विभावम अन्तर जात 
लेता है ओर कवृत्वबुद्धि दूर कर लेटा है, तव कर्मोका वन्धन दूर होता 
है | यह भेद्विज्ञान किस प्रकार होता है ? 


जैसे-जलमें काई है वह जलझहा तो स्वभाव है नहीं, जलमें केवल 
बह गन्दुगीरूप है सो गन्दी काई है, जल गन्दा उहीं हैं। इसी प्रकार जीच 


( (८) सहजानन्द्शास्त्रमालायां 


में परभाव विभाव (रागादि) हैं, सो अशुचि विभाव हैं, जोचद्रव्य अशुचि 
नहीं | इस प्रकार आत्मद्रव्यमें और रागादिमें अन्तर ज्ञान होता है | 

जैसे काई स्वयं ऐसी प्रसर्पित नहीं है, जल स्वयं असर्पित है, इसी 
प्रकार विभाव स्वयं चेतक नहीं बद जीव द्वारा चेत्य दे, परन्तु जीव स्वयं 
चेतक है। ऐसा आत्म द्वव्यमें और रागादियें अन्तर ब्लान होता है । 

जेसे-काई अन्यकी गन्दगीका भी कारण है, परन्तु जल गन्दगीरा 
कारण नहीं | इसी प्रकार विभाव भआाकुल्ताका कारण दे, परन्तु आत्मा 
आकुलताका कारण नहीं है। ऐसे आत्मद्रव्यमें और रागादिमें अन्तर 
ज्ञान द्ोता है । 

४६-जब आत्मद्रव्यमें व विभावमें भेदविः आन दो होता है, दसी 
समय विभावकी निधि होने लगती है। इसका काल प्रवल भेदविज्ञान 
है। जे बत्तम लाख लग जाये तो लाख तो घातक होता है और वृक्त 
वध्य द्वोता है। इसी प्रकार जीवमें विभाव लग जाता है तो विभाव हो 
घातक है और जीव वध्य है। ऐसा महान अन्तर तस्ज्ञानीको निश्चित 
हो जाता है। 5 

४७-जेसे मृगी रोगका वेग कभी घटता है, कभी बढ़ता दे। 
इसी अकारके ये विभाव हैं, कभी घटते हैं, कभी बढ़ते हैं. भथीत अभुष 
हैं। इस तरह आसाद्रव्य अध्रु व नहीं है, वह चैतन्यमात्र है और इस 
रवरुपसे सदा अचल है। इस प्रकार त्वज्ञानी जीवको आत्मद्रव्य और 
विभावमे अन्तर निश्चित हो जाता है । 

४प८--जैसे शीतज्वरका दाह एक स्थिति-पर नहीं रहता- है। वह 
कमसे बढ़ता घटता है अतएव अनित्य है । बैसे ही-ये विभाव एक .स्थिति 
पर चह्ीं रहते, ये भी बढ़ते घटते रहते हैं. अतएच रागादि विभाव भी 
अनित्य हैं। किन्तु, सात्र चेतन्यस्वभावी जीव स्वभावमें -अपरिवर्तित होने 
से नित्य है। इस भ्रकार तत्त्वज्ञानीको स्वद्रज्य ओर विभावसें अन्तर 
निश्चित हो जाता है.। 

४६--जैसे कामी पुरुषके देहवीर्यके अलग होते ही क्ामविकार 


अथ कत कमौधिकार:ः (१६ ) 


संस्कारफो रखनेमें कोई समथ नहीं है, सो जेखा यह कामसंस्कार अशरण 
है। इसी तरह सस्रारी जीवके बद्ध कर्मके उदय होते ही औदयिक विभाव 
होकर नए होते हैं, उन्हें फिर कोई एक पत्त भी रखनेमें याने बचानेमें 
समथ नहीं है | किन्तु, यह आत्मतत्त्व स्वयं त्रिकाल सुरक्षित दे, शरणभूत 
है। ऐसा श्रन्तरबोघ तत्त्वज्ञानीके हो जाता है। 

यहां इतनी विशेषता जानना कि जेसे वीय निर्मेक्षसे कामसंस्कांर 
सर्वेथा समाप्त नहीं होता है, किन्तु कुछ क्षण बाइ फिर कासविकार जागृत 
हो जाता है। यह कुभाव तो ज्ञान भावसे समाप्त होता है। इसी तरह 
कर्मोद्य हो लेने पर विभावसंस्कार सर्वेथा समाप्त नहीं होता है, किन्तु 
ह्ितीय क्षणमें ही कर्मोद्य निमित्तक विभाव फिर जागृत हो जाता है। 
विभाष तो ज्ञानभावनासे दी समाप्त होता है । 

इतने पर भी बात कहीं समाप्त नहीं होती, ये विभाव अपने काल 
में आकुल्तास्वभावी होनेसे साक्षात्‌ दुःखरूप हैं और इस निमित्तमे बंधे 
हुए ,कर्मोका भविष्यकालमें जब उदय अथवा उदीरणा होगी उस कालमें 
भी दुःख भोगना पड़ेगा । अतः इनका दुःख द्वी फल है। किन्तु: आत्मा 
अनाकुलस्वभावी है, अतः दुःखरूप नहीं है और न झात्मतत्त्व भविष्यकाल 
में किसी द्विविधाका कारण है, अतः इसका फल्न भी अनाकुज्ञता ही है। 
ऐसा अन्तरक्षान तत्त्वज्ञानीके हो जाता है| 

४०-ऐसा अन्तरज्ञान दोते ही कर्मोद्य शिथिल हो जाता है याते 
विभाव शिथिल हो जाता है और आत्साका सहज चतन्य शुद्ध विकास 
बढ़ जाता है। जेसे कि जब मेघपटल विघदित द्वोते हैं तब दिशायें स्वच्छ 
हो जाती हैं और प्रकाश सर्वत्र बढ़ जाता है । 

इस प्रकार तत्त्वज्ञानी जीवके जेसे जेसे ज्ञानरवभाव विशेष रवच्छ 
व्यक्त होता जाता है, पेसे बैसे आख्रवोसे निवृत्ति होती जाती है और 
जैसे जेसे आस्रवोसे निवृत्ति होती जाती है, बेसे वेसे विज्ञान घनस्वभाव 
व्यक्त द्ोता जाता है । 

विज्ञान घतस्वभाव तव तक उत्लम्भमाण होता रहता है जब तक 


(२० ) सहजानन्द्श/स्त्रमालायां 


कि आखवॉसे संपूर्णंतया निवृत्ति हो जाती है और आखवोंसे तव तक 
निवृत्ति होती रहती है जब तक कि विज्ञान घनस्वभाव पूर्ण प्रकट हो जाता 
है । क्‍ 

४१--इस प्रकार संपूर्ण आख़बनिवृत्तिका त्र सर्वथा सम्पूर्ण 
ज्ञानविकासका समय एक है और तत्त्वज्ञानके अनन्तर व केवलज्ञानसे 
पहिले भी प्रत्येक ज्षण यथायोग्य आखबनिवृत्ति व ल्लानविक्नास है, उसका 
भी क्षण एक है। जैसे कि मेघपटलकी निश्वत्ति व प्रकाशका विकास दोंनों 
का एक क्षण है। 

४२--आखवकी निश्वत्तिक' साधकतम भेदविज्ञान है। भेदविज्ञान 
में यह प्रकाश रहता है, कि आत्मा कर्मके प्रिणमनकी व नोकम (शारी- 
रादि) व ता नह दे परिणमनको करता नहीं है। कम व नोकर्मफे परिणमनकों 
आत्मा क्यों नहीं करता ? इस कारण कि कर्म व नोकर्म जुदा पदार्थ हैं 
नि बज जा आत्मा उन दोनोंसे जुदा पदार्थ है। जैसे घट और छुम्दार थे दो जुदे 
चीज है इस कारण घटके परिणमनको कुम्हार नहीं करता है । 

४३--फिर कम, तोकसके परिणमनकों कौन करता है? कर्स 
पुदुगशकी प्योय है व नोकर्म भी पुदूगलकी पर्याय है । कर्म परिणमनकता 
पुदुगलसे व्याप्यव्यापकभाव है। शारीरादि वोकर् परिणमनका भी पुद्गल 


से व्याप्यव्यापक भाव है । जिन पुदुगल स्कन्धोंका कम परिणमन दे। वे 


पुदूगल स्कन्ध कर्मको करते हैं। लिन पुदगल स्कन्धोंका शारोरादि शारोरादि 


परिणमन ई, वे पुदृगल स्कन्ध शरीरादि नौकरी करते है। जैसे घट 
परिणमनको कौन करता है १ घट मिट्टीसे बला हुआ है, जिस मिट्टी पिएट 


तक पद सिढी हिप्ट घट परिणमनकों काला है घट परिणमन हुआ है, वह मिद्टी पिएड घट परिणमनकी करता है। 
निकलती हैं। (१) फल, (२) परिणमन । वस्तुतः कर्मका फल भी कर्मका 
परिणमन है, फिर भी करमेके उदयको निमित्त पाकर भ्रात्मामें जो मोह, 
रा, $ प, सुख, ढु:ख आदि विभाव होते हैं, वे भी क्मके परिणास कहे 


न््ु . 
५ है। सो इनका कर्मके साथ अन्वय व्यत्िरिक है, याने कर्मोद्य होने 


अथ कर्तेक्मोधिकार: (२१ ) 


पर ही होते हैं, कर्मादय बिना नहीं होते, अतः ये कर्मके परिणाम हैं। 
जैसे कि दर्षणके सासने कोई रंग विरंगा खिलौना रख दिया जावे तो 
दर्पणमें उच खिलौनेके अनुरूप प्रतिविम्ब चन् जाता है। बह प्रतिविम्ब 
खिलौनेका परिणाम है, क्योंकि उस छायाह्य खिलौनेके साथ अन्वय 
व्यतिरेक़ है, याने उस खिलौनेके समक्त होनेपर ही होता है। खिलौनेके 
हट जाने पर निवृत्त हो जाता है। इस ही को स्फटिक व्‌ ढाफ परसे घटा 
लिया जावे । 

४४--कर्स परिणमनका कतो कर है। यह तो अत्यन्त स्पष्ट दी 


पाया उप हर शा अ 


रूप न वन न मनन पल फल 
परिणाम है अथोत्‌ जिन पुदूगल स्कन्धघोंका वह परिणमन है, उनका 
परिणाम है। इनका कठों ये पुदुगल स्कन्ध दै। जेसे घट परिशमनका 
अथोत्‌ कम्बुप्नीवादि आकार व उन उन स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णका कतो 
मिट्टी है। जिनका व्याप्यव्यापक सम्बन्ध होता है, उन्तमें कमें व कतोका 
व्यवहार द्वोता । 
४६--प्रश्न-थदि पुदूगल परिणाम व जीवमें कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं, तो फिर इन्हींमें क्यों सन्देह हुआ १ उत्तर-पुदूगल परिणाममें व्‌ 
जीचमें ज्ञ य ज्ञायक सम्बन्ध है, क्तोकर्म सम्बन्ध नहीं। जीब पुदूगल 
* क्तोनहीं कितु लाता है। नहीं, किन्तु ज्ञात है। 
४७--प्रश्न-जीव पुदूगल परिणमनका ज्ञाता ही सही, इस प्रकार 
भी ठो ज्ञाता जीव व्यापक हो गया व पुदुगत परिणाम व्याप्य हो गया ? 
उत्तर-नहीं, पुदूगल व आत्माके ज्ञ यज्ञायक्र सम्बन्ध होनेपर भी जीवमें 
पुदूगल परिणाम व्याप्य नहीं है, किन्तु पुदूगल परिणासमको विषय करके 
जो पुदूगल परिणाम विषयक ज्ञान हो रहा है, उस ज्ञानके साथ उस 
'समय जीवका व्याप्यव्यापक भाव द्ो रहा है | जेसे-कुम्हारका घट परिणु- 
' सनके साथ व्यापकव्याप्य सम्बन्ध नहीं है, दिन्‍्तु घट परिणामक्ी विषय 
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करके जो घट विषयक ज्ञान हो रहा है, उस ज्ञानके साथ उस ' जीवका 
(कुम्हारका) उस समय व्याप्यव्यापक सम्बन्ध हो रहद्दा है । 

श्प-व्याप्यव्यापक भावके बिना कर्तौकर्मकी सिद्धि लीं होती । 
व्याप्यव्यापक भाष भिन्न भिन्न द्रव्योमें नहीं होता क्योंकि सब द्रव्य स्वयं 
स्वतन्त्र हैं। इस प्रकारके ज्ञान प्रकाशसे ज्यों ही अज्ञानान्धकार 
नष्ट द्वोता है, त्थों दी यह आत्म तत्त्व ज्ञानियोंको कठ त्वशून्य दृष्टिगोचर 
होता है; जैसे सूर्यके प्रखर तेजसे ज्यों दी अन्धकार नष्ट होता है, त्यों ही 
दर्शकोंक्रो यह सूर्य प्रभाव विशद्‌ दृष्टिगोचर होता है । 

४८ मश-लारी स्व पद मल कक जानता है? किए कोष जीव पुदुगल कमकी जानता है, फिर जीवका 
पुदूगलके साथ कर उत्तर-जसे मन्दिरकों जाः 


हुए किसी भक्तकों कोई पुरुष जान रहा है, (देख रहा है), तो क्या दशक 


जब वीर वन स्का कप आम हो या उस भक्तका या भक्तके गमनका कता हो जायगा ! कभी नहीं, इसी 
कोश आता जाने ते क्या क अल अर कह स्|न्ध खुद अपनेमें कमेत्व पयोयका अहरण कर रहा है 
जायगा ? कभी नहीं। जा 

६०--जैसे डाले गये योग्य दृद्दी आदिके सम्बन्धसे दूध दूध 
अवस्थाकी दृहीरूप परिणम जाता है, इसे जानने बाला बह जामन 
टालने वाला पुरुष क्या दृही परिणमनका कतो हो जाता है ? कभी नहीं, 
इसी प्रकार बोग्य जीव परिणामोका निमित्त पाकर का्मीणवर्गणा अकर्मत्व 
अपस्थाको त्यागकर कर्मरूप परिणस जाता है, इसे जानने चाला वह जीप 
क्या पुदुगल कमेका कत्ती हो जायगा ? कभी नहीं । 

६१- जेसे अपने ज्ञान, इच्छा, प्रयत्नको करते हुए लुद्दारके पास 
लोहा तलवाररूप वन रहा है, तल्वाररूप अवस्थामें लोहा परिणम रहा 
है, इसे जानने वाला बह लुह्दार क्या लोहेका अथवा तलवारका कती द्दी 
जायगा याने क्या लुह्दार तल्नवार पयोयमें परिणम जायया ९ कमी नहीं; 
इसी प्रकार अपने ज्ञान, इच्छा, प्रयत्वको करते हुए जीवके पास याने 

'' कमरूप वन रही है, कर्मत्व अवस्थासें परिणम रही हैः 
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इसे जानने वाला वह जीव क्या पुद्गलकर्मका कठो हो जावेगा याने क्या 
जीव पुदूगल कर्मपयोयमें परिणम जावेगा ? कभी नहीं | 

६२--प्रत्येक पदार्थ मात्र अपनी ही वर्तेमान पयोयकों व्यापकर 
अहरणण करता है, व्यापकर उस ही पयोयरूप परिणमता है, व्यापकर उस 
ही परयोयरूपसे उत्पन्न होता है | जैसे कि मिट्टी ही व्यापकर मुस्मय घट 
अवस्थाको म्रहण कर रही है, मिट्टी ही व्यापकर घट अवस्थारूप परिणम 
रही है, मिट्टी ही व्यापफकर उस पयोयरूपसे उत्पन्न दै, उसको जानने वाला 
कुम्हार या अन्य पुरुष हो तो क्या उस पुरुषके साथ घटका कतोकरमंभाव 
बन जायगा ? कभी नहीं; इसी प्रकार प्रौदूयलिक कार्मोशवर्गणायें ही 
ज्यापकर कर्मरूप अबस्थाको ग्रहण करती हैं, कस पर्योयरूपसे परिणमती 
हैं, कर्म पयौयरूपसे उत्पन्न होती हैं, उसको जानने वाला बद्द जीव जिसके 
एक क्षेत्रावयाह में पुदूगल कर्म भी है, क्या उस ज्ञाता जीपके साथ पुदुगल्ल 
कर्मका कत्तीकर्मभाव दो जायगा ? कभी नहीं | ॥॒ 

६३-प्रश्न-आत्मा ज्ञानावरणके ज्ञयोपशमक्रे अनुकूल अपने 
परिणामको जानता है, ऐसे इस आत्माका पुदूगलकर्मके साथ कतोकर्म 
भाव क्यों नहीं है ! उत्तर-आत्माका परिणाम आस्मामें ही व्याप्य है। 
अमन आत्मा ही अन्तव्योपक होकर अदृण करता है, उस ही 
को परिणमाता जप लत कब पर दा उस दी रूपसे उत्पन्न होता है। अतः आत्मा वाहर 
रहने वाले पुदूमल द्रव्यके परिणामका कैसे कतों हो जायगा। जैसे 
कल्शको मिली ही अन्तव्योपक होकर अहर करती है, फलशको ही 
परिणमाती दै, क्लशरूपसे द्वी उत्पन्न द्वोती है, अतः मिद्टीसे बाहर रहने 
वाले कुम्दार आदि कलशके कतो केसे दो जायेंगे | छुम्द्दार तो मात्र अपने 
परिणामक्नो ही अन्तज्यौपक होकर म्रहण करता है । 

ज्ञानीके परिणामको निमित्त पाकर ज्ञानावरणका ज्षयोपशम हो 
जाता है और उस चयोपशमके अमुकूल आत्मा अपने परिणामकों 
जानता भी है तो भी पुदगल द्रव्यके परिणासक्रो नहीं करने वाले आत्मा 
करा पुदूगलके साथ कठ कर्मभाव केसे वन जावेगा । 
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६४--आत्मा पुदूगलक्मके फल, खुख ढुःख आदिको भी जानता 
डै, फिर भी इसका पुद्गलके साथ कतू कमभावष नहीं है । जैसे कि कलश- | 
निर्मौणके कालमें कलश विषयक्त निमित्त पाकर होने वाले श्रमको छुम्हार 
जानता है, तो भी वास्ववमें कुम्द्दार क्शका की नहीं और न कलश 
कुम्हारके श्रमका को है, बैसे ही पुदूगलकसके उदयको मिसित्त पाकर 
हुए सुख, दुःख आदि परिणामको आत्मा जनता है। फिर भी न तो 
आत्मा पुदूगलकर्मका कतों है और न पुदूगलकर्म आत्मपरिणासका क्तों 
है। 

६५--पुदूगलकर्स तो अचेतन ही है, वह न तो जीवके परिणाम 
को करता है और न अपने परिणासको वह जानता है। उसकी तो मोटे 
रूपमें भी आत्म परिणामके कतोपनेकी कल्पना करना अटपटी वात है। 
पुदूगल द्रव्यका कर्मपरिणाम पुदुगल द्रव्यमें ही व्याप्य है; जीवका 
परिणाम जीवमें ही व्याप्य है | जेसे कि मिट्टीका कल्नश परिणाम मिदट्रीमें 
ही व्याप्य दै, कुम्दारका परिणाम छुम्हारमें ही व्याप्य है। कोई किसीको 
न जाने इससे भी कोई एक दूसरेका कतो नहीं हो जाता | फोई किसीको 
जाने इससे भी कोई एक दूसरेका कतो नहीं हो जाता ) 

६६--आत्माका पुदूगलके साथ व्याप्यव्याप्रक सम्वन्ध नहीं है। 
अतः इनमेंसे कोई किसी अन्यका कतो नहीं, फिर भी जो कतोकर्म जैसी 
वात बुद्धिमें जिनके है वह सब अज्ञानंसे प्रतिभात होता है। सो जब दी 
भेद॒विज्ञानकी किररें पड़ती हैं, तव ही उनमें प्रकंट भेद नगर आहा है 
आर क्तोकंम सम्बन्धका भ्रम समाप्त हो जाता है | जैसे कि अनेक भाग 
बाले काठपर ज्यों ही करोती पड़तीं है कि दो भेद हो जाते हैं। -- 

६७-यद्यपि जीव पंरिणाममें और पुदूगलकर्ममें निर्मित्तनेमित्तिक 
भाव है अथोत्‌ जीव परिणासको निभित्तम्ात्र पाकर पुदुगल कर्मरूपसे 
परिणमता है और पुदुगलकर्मकी निमित्तसान् पाकर जीव उस अनुरूप 

७ 9 है; तो भी जोव कर्मके गुणको नहीं करता है और न कर्म 
पके गुणको करता है तथा न शो जीव-पुदूगलकर्मके शुणमें कुछ 
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करता है और न कर्म जीवके गुणमें कुछ करता है। जैसे कि कुम्हारके 
व्यापारकी निमित्त (आश्रय) पाकर मृत्कलश परिणमन होता है और उस 
सृत्पिण्डको निमित्त (आश्रय) पाकर कुम्दारका व्यापार होना है, फिर भी 
मत्पिण्ड कुम्हारके गुणको नहीं करता है और न छुम्दार मृत्पिण्ठके गुण 
को करता है तथा न तो मृतिण्ड कुम्दारके गुणमे कुछ करता है और न 
कुम्हार मृत्पिण्डके गुणमें छुछ करता है । 

६८--जैसे मिदट्टीके हारा कल्लशका करना होता है, वेसे ही जीवके 
द्वारा उस जीवका भाव द्वी करनेमे आता है। इस कारण जीव अपने 
भावका कतो कहा जा सकता है, अन्य द्रव्यके भावका कत्तो नहीं | 


६६-- जैसे कि मिट्टी द्वारा वस्त्रका करना नहीं हो सकता, अतः 
मिली वरजचा रत किस मोम नही है बचे ही जीवके दादा पुन बस्त्रका कतो किसी भी प्रकार नहीं है चे बके द्वारा पुदूगल 
नए हद शक जप मर बल जप किला 5 का जे करना किसी भी प्रकार नहीं होता, अतः जीव का _कतो कभी 
नहीं होता; क्योकि अपने भावसे परका भाव किया द्वी नहीं जा 
सकता । 

७०--बस्तुकी प्रकृतिके कारण प्रत्येक वस्तु मात्र अपने ही 
परिणमनका कतो होता और भोक्ता द्ोता है | जैसे कि किसी भी व्यापार 
में रहने वाला कुम्दार मात्र अपने दी परिणमनका कतो होता और भोक्ता 
होता है । 

न प्याज घदक गह ९-जेसे कि हवाके चलनेके निमित्तसे समुद्र तरद्धित हो जाता 
है और हवा न चलनेके निमित्तसे समुद्र निस्तरद्भ हो जाता है। ऐसा 
+ न इन शक कल कम ्ख नि सम्बन्ध होने वा व समुद्र में व्याप्यव्यापक भाव 
नहीं है, याने समुद्रमें न हवा व्याप्य है और न हवामें समुद्र व्याप्य है 
अथवा समुद्र दृवाके स्वरूपको अहण नहीं करता और न हवा समुद्रके 
स्वरूपको अहण करती है । फिर दवा व समुद्रमें कतोक्म भाव केसे हो 
सकता है। इस प्रकार कमेके उदयके सदूभावकों निमित्त पाकर जीव उदयके सद्भावको निमित्त पाकर जीव 


संखारी होता है और कर्मके उदयके असदभावको अथोतत कुमके अभावको 
निमित्त पाकर जीव मुक्त होता दे, तो भी जीवका कमके साथ व्याप्य- 
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व्यापक सम्बन्ध नहीं है याने जीवमें न कर्म व्याप्य है और कसेमें न जीव 
व्याप्य है । फिर जीव व कर्ममें कतो कमेमाव केसे हो सकता है । 

७२-- जे सदन तजजबाली बसा यह समुद्रकी तरहवाली अवस्थासें समुद्र ही अन्तव्योपक 
है. बहा सह हो नियत बने आय पाता भा वहां समुद्र हो निश्चयस अपने आपको तरब्वबाला कर रहा है। उसी 
प्रकार जीवकी संसार अवध्थामें जीव ही अन्तव्योपक है, बह है, वहां जीव ही 
निश्चयसे अपने आपको संसारी कर रहा है। 

७३--तथेब जैसे समुद्र और हा जुदे जुदे पदार्थ द्वोनेसे इनमें 
भाव्यभावक भाव सस्वन्ध नहीं है, क्योंकि कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थ 
का अनुभवन नहीं कर सकता । अतएव समुद्रकी सतरज्ञ अवस्थाका हवा 
भोक्ता नहीं है अथवा दृवाकी अवस्थाका समुद्र भोक्ता नहीं है। इसी 
प्रकार जीब और पुद्गलऋर्म जुदे जुदे पदार्थ होनेसे इनमें भाव्यमावक 
भाव सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि दोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थथा अनुभवन 
नहीं कर सकता । अत्तएत्त जीवकी संपतारावस्थाका कर्म भीक्ता नदीं है व 
कर्मकी ददयादि अवस्थाका जीव भोक्ता नहीं है । 

७४- जैसे समुद्रकी सतरज्चा व निस्तद़् अवस्थाका अनुभवन 
समुद्र में ही है, अतः समुद्र ही अपने आपको वहां सतरक्ष अथवा निस्तरज्न 
अवस्थामय अनुभवता हुआ याने वतना हुआ अपनेको द्वी भोगता दे, 
अनुभवता है। ऐसा भी भेद दृष्टिमें प्रतीत होता है। बेसे ही जीचकी 
ससंसार व निःसंसार अवस्थाका अनुभवन जीवमे ही है, अतः ज्ञीब ही 
अपने आपको वहां ससंसार अथवा निःसंघार अवस्थामय अनुभबता 
हुआ, बतना हुआ अपनेको भोक्ता है | ऐसा भी भेदद॒ष्टिसें अतीत द्वोता 
है। अन्यको तो फोई अनुभवता ही नहीं है । 

.... 2४--अश्न-यदि एक द्रव्यकी दूसरे द्रव्यके साथ छुछ भी चात 
नेहा है तो समुद्रकी चचा हवाके साथ क्यों दिखाई अथवा जीवकी चर्चा 
करके साथ क्यों दिखाई ? उत्तर-जैसे मिट्टी ही कलशमें व्यापक है, अतः 
'निश्नवतः कल्नश मिट्टी द्वारा ही किया गया है और मिट्टीके दी हारा 

गया है, तो भी इनमें निमित्तनेमित्तिकमाव भी तो है अथवा 
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वराह्म व्याप्यव्योपक भाव भी तो है याने कल्शक्री उत्पत्तिके अनुकूल 
व्यापारका करने चाला छुम्दार है और क्लशके उपयोगसे संतोषकों 
अनुभवने वाला कुम्दार है। इस व्याचहारिक वातको देखकर यह प्रसिद्ध 
हुआ है कि कुम्हार कलशको करता है व भोगता है। इसी प्रकार जीव ही 
अपने विकल्प आदि परिणाममे व्यापक है, अतः निम्वथयतः जीवका 
परिणाम जीबके द्व।रा किया गया है और ज्ञीवके द्वारा ह्वी अनुभवा गया 
है।तो भी इनमें निमित्तनेमित्तिक भाव भी तो है अथवा वाह्य व्याप्य- 
व्यापक भाव भी तो है याने पुदूगल करमकी उत्पत्तिके अनुकूल परिणाम 
का करने वाला जीव है और पुदूगल कर्मके विप।कसे हुए सुख दुःख 
परिणाम झो भोगने वाला जीव है | इस व्यावहारिक बातको देखकर यह 
प्रसिद्ध हुआ कि जीव पुदुूगल कर्मको करता है व भोगता है । 

<६-- अथवा, जेसे मिदट्टीके आश्रय बिना छुम्दारका व्यापार चहां 
नहीं है और कुम्हारकी त्प्तिमें भी बद्द निमित्त आश्रय अथवा विषय पढ़ा 
है, अतः व्यवहारसे कहा जाता है कि मिट्टी कलशने छुम्हारका व्यापार 
कराया व छुम्हारको तृप्त कराया । वेसे ही करके विपाक बिना जीवमें 
पिभाव नहीं हुआ और सुख दुःखका अनुभव भी नहीं हुआ, अतः 
व्यवहारसे कहा जाता है कि कसने जीवका भाव चनाया और धुख दुःख 
को झुुगाया । किन्तु, वास्तवमें (वस्तुत्वसे) वात ऐसी नहीं है । 

७७--यदि जीव पुदूगत् कमको करे अथवा भोगे तो यह आपत्ति 
बन जावेगी कि एक द्वव्यने दो द्रव्यकी क्रिया कर दी। किन्तु ऐसा कभी 
भी नहीं होता और न ऐसा भगवानने निदि ष्ट किया है । जसे कुम्हार तो 
अपना ही व्यापार करता है और अपना ही परिणास भोगता है, क्‍यों! 
कुम्हारका परिणमन कुम्दारके परिणामसे अभिन्न है और कुम्दारका 
परिणाम ऊुम्दारसे अभिन्न है, अतः झुम्दार मात्र अपने परिणमनको ही 
कर सकता है व भोग सकता है, कलशके परिणमनको नहीं, क्‍योंकि बह्द 
अन्य द्रव्य है । इसी प्रकार आत्माकी क्रिया आत्माके परिशामसे अभिन्न 
है और आत्माका परिणास आत्मासे अभिन्न है; अतः आत्मा मात्र 
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अपना ही परिणमल कर सकता है व भोग सकता है। यदि कोई ऐसा 
देखे कि अन्य द्रव्यने अपनी भी क्रिया की च और अन्य द्वव्यक्ी क्रिया 
कर दी, तो बह मिथ्यादृष्टि है अथोत्‌ परस्पर सम्बन्ध साननेकी दृष्टि 
वाला है | मिथका अथे एक दूसरेका सम्बन्ध हैं। 
5प“-पत्येक द्रव्यकों क्रिया केवल उस एकमें ही समचेत दे । कोई 
द्रव्य किसी दूसरे द्रव्यकी क्रिया कर देता है | यदि ऐसा माना जावे तो 
उसका रहस्य यह बन जायगा कि एक द्रव्य अपनी क्रियामें भी समवेत 
है और दूसरेकी क्रियामें मी समयेत है। इस तरद तो स्व व परका भेद 
भी खनम हो जायगा । जैसे क्ुम्हार अपनी क्रिया (परिणमल) करे ऋर 
मिट्टीकी क्रिया (परिणमन) करे वो दी क्रियाम समेत होनेसे अब क्या 
निश्वय है कि यह कुम्हार है कि मिट्टी है कि यह कुम्हार है कि मिट्टी है। परिणाम यह होगा कि दोनें 
का अभाव हो जावेगा | इसी तरह आत्मासे देखो-आत्मा अपनी क्रिया 
तो करता ही है, यदि पुदूगलकी भी क्रिया करे तो आत्मा अपनी क्रियामें 
भी ससवेत हुआ और परकी क्रियामें भी समवेत हुआ, अब यह क्‍या 
निश्चय हो कि यह आत्मा है या पुदुगल है । परिणाम यह होगा कि दोनों 
का अभाव हो जायगा | 
७६--अनेक पर्दार्थोंको सम्बन्ध रुपमें देखनेकी दृष्टि श्मृतार्थ 
है व अहितकर है। इसलिये एक द्रव्यके हारा दो या अनेक द्रव्योंका 
परिणमन किया जाता है। ऐसा कभी मत प्रतीतिमें आधे। जैसे जो कि 
कलशकी उत्पत्तिके अनुकूल अपनी क्रिया कर रहा है, वह कुम्हार अपनेसे 
अभिन्न क्रिया (परिणति) द्वारा अपनेसे अभिन्न परिशास (व्यापार) को 
करता है, ऐसा ही प्रतीत होता है, किन्तु बह कुम्हार मिट्टोसे अभिन्न 
परिणतिक्े द्वारा सिद्दीसे अभिन्न परिणासको कर रहा है, यह भ्रतीत नहीं 
होता | इसी प्रकार जैसे परिणासकों निमित्तमात्र पाकर पुदूगल करे 
वंधता है, वैसे अपने परिणामको करता हुआ जीव अपनेसे अभिन्न 
तेके द्वारा अपनेसे अभिन्न परिणासकोी करता है, यही प्रतीत होओ 
, आत्मा पुदूगलसे अभिन्न क्रियाके द्वारा पुदूगलसे असिन्न 
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परिछा मच करता है. यह प्रतीद मन होओ । 
८०--डँसे हुन्दारके व्यापारद्ूप छु्हार ही परिणनता है, अतः 


झनन्‍हार 


इस व्यागरछा टुन्द्दार 6 चऋ्वा दे ओर बढ़ा का परिणाम दे वद्द दुल्द्ार 


ब्बो, 


ऋा कर्म हे और इहन्द्ाारद्दी ज्ञो परिणनति दे बद हन्दारदी क्रिया दे। इस 


की 


कारण छुम्दार विषयक्त ऋठों, कम; किया ये ठीतों बालबसें मिन्न नई 
। बसे डी आत्मा अपने पर्बायहूप परिणनना हे; अतः उस पयोथका 
अत्मा ही ऋतो हे और बदी जो परिणाम बढ ऊआत्माका कम दे और 
आत्माही जो परिसनि दे बह आत्माछो क्रिया है! आत्म विषयक यह 
अठ तल, कम पर क्रिया ये तीनों वास्तचमें मिन्न नहीं ८ | 
८5१--प्रत्वक पदाथ ऋंचल अतज् ला ही तो उस रूप परिणमता दे, 
बढ़ परिझयाम उस एकका ही होना दे, चह परिणति उस ८कओी ही दोती 
है, लो थे तीतों प्रतीदि भेदमें तो ऊुदे हों तो भी एक ही दे । जैसे कुम्दारके 
व्यापार रूप छुन्हार ही तो अदला परिशमता दे, बह उस अकेले झुन्हार 
काहीतोदे क्रिया सी चउस अकेले इन्दारदी ही तो हे । कदनकों 
कन ल्वादि अनेछ हैं, छिन्‍्तु बास्तवमें एक ही दें | बेंसे ही आत्माके परयोथ 
रूप केवल चंद ही ते! परिणनता है, वद्ठ परिणाम भी इस आत्मा , 
का अकलेका ही टो है, वह परिण॒ति भी इस अचेले आत्माक्ती हो वो 
है। अतीनि सेंदसे यद्यपि ऋठ त्व, कर व क्रिया ये अनेऊ दें तो भी वास्तव 
में एकत्र द्दी तो 
. झ२-चछिसी एक परयोवरूप दो था अनेक द्रव्य नहीं परिझमते, 
एक परिणाम दो या अनेक द्रव्योंचछा नहीं होता; एक परिणिति दो या 
अनेक द्रव्योचछी नहीं होती ! दत्य दव अनेक ८ नो ने सब भी अनेऋर दी 


) 


हैं। लेसे घट परयोयरूप छुल्दार व सिद्टी दोनों नहीं परियमती, घट पयोय- 
छः कक हम ७ # 
रूप ऋग उन दोनोंका नहीं है, घट परिण॒ति रूप क्रिया इन दोनों द्रव्योी 


बज क 


ै। बसे द्वी यहां भी देखो, क्वानावरणादि ऋस परयोचरुप आत्मा व 
पुदगल दोनों नहीं परियमते, बह परयांचरूप कम दोनोंछा नहीं है; ऋम- 
परिणति झनोंकी नहीं है । अथवा इस ओर देकों, ्ीवके विभाव पर्योय- 
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रूप जीव व कर्म ये दो पदार्थ नहीं परिणमते हैं, वद्ठ परिण्याम दो का नहीं 
है, चह परिणति दो की नहीं है । दे 
८३--एक पयोयके दो द्रव्य कतो नहीं होते। एक द्वव्यके दो कम 
नहीं होते, एक द्रव्यकी दो क्रियायें नहीं द्ोती, क्योंकि एक अनेक नहीं हो 
सकता | जैसे घट पयोयके कुम्हार व मिट्टी दो कत्तो नहीं हैं, छुम्द्वारके या 
मिट्टीके दो कर्म नहीं हैं, कुम्द्दार या मिद्टीकी दो क्रियायें नहीं है । बसे ही 
जीव परिणामके जीव व पुदृगल कर्म दो कतों नहीं हैं, जीच या पुदुगल 
कर्मके दो कर्म नहीं हैं, जीव या पुद्गल कर्मकी दो क्रियायें नहीं हैं । फिर 
एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके साथ कतोकमंभाव केसे हो सकता दे ? नहीं हो 
सकता | तो फिर आत्मा व पुदुगलकर्म इन दोनोंमें भी कतौकर्ममाव कैसे 
हो सकता है ? नहीं हो सकता है | ५ 
८४--“परदरव्यको में कतो हूँ? यह अहृद्भार जीवपर अनादिसे 
छाया है यही महान्‌ अन्यकार है यह सिटे तो इस ज्ञानधन आत्माका 
बन्धन न हो । जैसे कि अन्धकार मिटे तो चोरोंक द्वारा उपद्रवका भय नहीं 
होता । 
वास्तविक वात तो यह दे कि आत्मा तो आत्माके भावकी करता 
है, अन्य परद्रव्य उस ही परके भावषोंक्री करता है। श्रात्माके भाव आत्मा 
ही हैं, परके भाव पर ही हैं, इस प्रतीतिको दृदू करो । 
प८५--प्रश्न-निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध होनेसे ज्ञीव ध क्ममें 
परस्पर कुछ तो अपनायत होती ही होगी ? उत्तर-नहीं, क्योंकि वरतुस्वभाव 
ही ऐसा है कि कोई द्रव्य किसी द्रव्यका गुण, पयोय, प्रभाव आदि भद्दण 
नहीं करता । हां निित्तनेमित्तिक सम्बन्ध अवश्य है। सो यह उपादानकी 
योग्यतापर निर्भर है, कि बह केसे शक्ति प्योय वाले पदार्थलों मिमित्तसात्र 
पाकर अनुरूप किस परिणमनसे परिणम जाय । जैंसे एक दर्पण है, उसमें 
प्रतिविम्व रूपसे परिणमनेकी योग्यता "है, वह जब सामने मयूरकी 
'सन्निधि पाता है, तो उसके अनुरूप नीला, हरा, छात्रा, पीला आदि रूपसे 
थम बाता है। जो यह प्रिणमन है, उसे मथूरमतिविस्व योलते हैं। 


जिलजनन>- -> 
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म्यूरप्रतिविम्ब दरषणक्की स्तरच्छुताका विकार सात्र है। वद तो दर्पण है, 
दर्पणकी ही अभव, औपाधिक परिणति है और मयूर मयूर ही है, 
उसका परिणमन मातन्न मयूरमें ही है। मयूरका न तो दर्पण था दर्पण 
परिणमन है ओर दपेणका न सयूर या मयूर परिशमन है। इसी प्रकार 
जीष है, उसमें रागद्वंपादि विभावरुपसे परिणमनेकी शक्ति है, सो इस 
योग्य पयोय शक्ति वाला जीव रागप्रकृतिक ह्वेषप्रकृतिक कर्मक उदयकों 
निमित्तमान्न पाता है, तव राग हेपाद विभावरूपसे परिणम छाता है। 
जो यह विभाव परिणमन है, वह चेतन्यका विऋरमात्र है, बह तो जीव 
है, जीवकी ही अभ व, औपाधिक परिण॒ति है और कर्म अज्ीव (पुदूगल) 
ही है, उसका परिणमन मात्र उस कार्मोणवगेणामें ही दे । जीवका न तो 
कामोणवग्णा या कम परिणमन है और कर्मका न जीव या जीव 
परिणमन है । 

८३--जैसे दर्पण प्रतिविम्वके प्रसद्षमें मयूरको तो मयुर कहते दी 
हैं, मयूर प्रतिबिम्बक्ो भी मयूर कह्दते हैं, सो वह तो मयूर मयूर है, यह 
दर्पणसयूर है, इसी तरदद मिभ्यात्व क्रोध, मान, साया, लोभ आदि रूप 
मोद्द रागह्नेपदि परिणमनके प्रसड़मे जीव परिशणमनके नाम भी मोह, 
क्रोध, मान, माया, ज्ञोभ आदि हैं और जिन कर्म प्रकृतियोंको निमित्त 
पाकर वह राग टेप आदि हुआ, उन कसप्रकृतियोंके नास भी क्रोध, सान, 
माया, लोभ आदि हैं । सो कम क्रोध है, बह तो अजीब क्रोध आदि है 
ओर जो जीव परिणमनमें क्रोध आदि है वह जीव क्रोध आदि है। ये 
दोनों प्रथक्‌ प्रथक्‌ हैं, इनमें क्तंकमेसाव नहीं है । 

८७--जैसे जो दर्पणमयूर दे वह चलने फिरने खाने वाले तिय॑त्व 
मयूरसे जुदा द्वी है और यह तियत्व मयूर दर्पणमयूरसे जुदा द्वी है, इसी 
प्रकार मिथ्यात्व, राग, हेष, आदि जो विभाव है वह मूते पुदूगल कर्म 
परिणामसे जुदा द्वी है और जो मोह, क्रोध आदि नामक पुदूगल कर्म है, 
बद्द अमृत चेतन्य परिणामसे जुदा हो है। इनमेंसे कोई किसी अन्यके 
स्वरुपमें प्रविष्ट नहीं है। फिर कतंकर्मभाव इनमें परस्पर केसे हो सकता 
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है। बास्तवमें क॒ठ कर्ममाव एक ही पदाथमें प्रतीतिवश सिद्ध होता है | 
८८--जैसे दर्पण निमित्त सन्निधि मिटने पर अपने स्वच्छुता रूप 
है और निमित्त मिलने पर फिर दर्पण श्रतिविम्व रूपसे परिणम जाता है, 
ऐसा जीवमें मूलसे नहीं दे। याते जीव एक वार विल्ञकुल्त स्वच्छ 
परिणमनसे परिणम कर पुनः विभावरूप नहीं परिणसत्ता । हाँ जब तक 
विभाव पयौय योग्यता है, तव तक यह होता है कि क्रोध प्रकृति निमित्त 
न होनेपर क्रोधरूप न परिणमा किसी अन्यरूप परिशणसमा ओर क्रोध 
प्रकृति निमित्त मिलने पर फिर क्रोध प्रतिविम्बरूप परिशम गया । 
८६--प्रश्न-चैतन्य परिणाममें मिथ्यादशनादि विकार केसे दो 
गया ? उत्तर-प्रत्येक बस्तुमं यह स्वभाव पढ़ा है कि उसमें जितनी शक्तियाँ 
हैं, उन सब शक्तियोंरूप परिणम सके | जीवमे भी यही बात दे । जीचकी 
अनन्त शक्तियोम एक शक्ति वेभाविकी भी है और अनादिकालसे जीवके 
साथ अन्य पदार्थ कम भी साथ है, अठः मिथ्यात्व, क्रोध आदि नामक 
कमंप्रक्रृतियोंके ठदय कालमें यह मलिन जीव भी मिथ्यात्व, क्रोध आदि 
विकार रूप परिणम जाता है। जैसे स्फटिकममें अन्य योग्य पदार्थको 
निमित्त पाकर उप्त अनुरूप रूपसे परिशमनेकी शक्ति है, सो पीला, हरा 
आदि रूप सुबर्ण, पत्ता आदिके आश्रय सहित होनेपर रफटिऋमें भी हरा, 
पीला आदि चिकार हो जाता है | 
६०--ऐसा द्ोनेपर भी कहीं अन्य पदाथे अन्य पदार्थके परिणाम 
का कर्ता नहीं हो जाता । जैसे पत्ताकी ढाक होनेपर भी स्फटिकर्म जो हरी 
छायामें रूप दे उसका कतो टाक नहीं, क्योंकि वह परिणमन स्फटिककी 
अथक्रियासे है, पत्ताकी अथक्रियासे नहीं। इसी प्रकार फर्मोदय द्दोनेषर 
जीवमें जो मिथ्यात्व, क्रोध आदि विभाव है, उसका कती कर्म नहीं है, 
क्‍योंकि बह परिणमन जीवकी अथरक्रिया है, कर्मकी अथक्रियासे नहीं | 
६१--जिज्ञासा-सालूम तो ऐसा होता है कि ज्ञीबमें क्रोध आदि 
विकार नहीं है, कमके हैं अथवा किसीके नहीं हैं, केवल अ्रमवश ऐसा 
सालूम पढ़ता है कि जीचके हैं, जेसे कि स्वच्छु सफेद स्फटिक हरा नहीं 
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ही ज्ञाता है, किन्तु ढाकके सन्‍्वन्धसे ऐसा लगता है कि स्फटिक हरा हो 
गया है । समाधान-स्फटिक ढाकके अनुरूप छाया रूपमें परिणम जाता 
है | उस समय, जैसे कि दपण छाया रूपमे परिशणम जाता दै। इसी 
प्रकार जीव भी क्रोध आदि रूपमें परिणम जाता है। उध समय, श्रम तो 
इसलिये ज्चता कि वद ओऔपाधिक दै, आत्माक्रा सहज स्वभाष नहीं | 
६२--प्रश्न-स्फटि कमे तो स्वच्छता ही है, उसमें से देखते तब 
रंगवाला ढाक दीखता है; स्फटिकमे उस रंगरूप परिणमन तो नहीं है ! 
उत्तर-स्फटिकमें दर्णणकी तरह मसाला लिया हुआ नहीं दे। इसलिये 
विना मसाला लिये हुए कांचमें जेसा चिम्व रूप परिणमन द्ोता है, प्रायः 
उसी भांति स्फटिकमें विम्वरूप परिणमन द्वोता है | जेसे कांच पारदर्शी 
है, वैसे रफटिक भी पारदर्शी है, अवः जो विशेष गद्दरा रंगवाला, कुछ 
दीखता है, वह टाक दै। इसी प्रद्वार क्रोध प्रकृतके उदयको निमित्तमात्र 
पाकर जीव क्राधरूप परिणमत्त करता है। भेद्विवक्षासे देखो तो चारित्र 
. शुणके विकाररूप परिशमन होता है | जसे कि रंफटिकमे भेद विवक्षासे 
देखो तो रूप गुणके परिशणमनसे चद्द परिणरमन है छाया विम्बरूप | 
चेनन्य भाव उभयतः पारदर्शी है, याने निम्ित्तमूत्त जिस प्रकृतिके साथ 
क्राधादि विकारका अन्वयरव्यत्तरेक है, उस ओर देखे अपनेमें से पार 
होकर तो जचता दे कि कर्मका विकार हे और विभावमें रहकर भी 
विभाषके पार चेतन्य स्वभावको देखे तो जचता है यहाँ विकार ही नहीं। 
फिर विकारकी च्चों करे तो वहां बह भ्रम प्रतीत होता है अथवा कर्मका 
विकार प्रतीत होता दे | 
६३--निश्चयतः जीव ज्ञिम जिस विकारसे परिणम कर जिस 
जिख भावको करता है, वह उस उस परिणामका कतो है। यद्यपि यह 
जीव स्वभावतः शुद्ध और निलेप है अतएव एक हो प्रकारका है, फिर भी 
पस्त्वन्तर भूत कमसे युक्त होनेके कारण अशुद्ध, सलेप है अतएव थ॑ 
नाना प्रकार परिणम कर नानारूप हो जाता है | जेस स्फटिक जिस लिस 
रंगसे परिणम कर जिस जिस स्वरूपको करता हे, वह रुफटिक निम्धयतः 
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उस उस परिणमनका कती है। यद्यपि स्फटिक स्वभावतः स्वच्छ है, 
शुद्ध है, निर्लेप है ग्रतए्व एक ही प्रकारका है, फिर भी वस्त्वन्तरभूत 
ढाकसे युक्त होनेके कारण अस्च्छ, अशुद्ध, सलेप है अतएव च चाना- 
प्रकार परिणम कर नानारूप हो जाता है । ' 

६४-इस प्रकार यह आत्मा लाना विभावरूप अपने परिणाम 
बिकारको करता है, तभी कामोणचर्गणारूप पुदूगल द्रव्य स्वय॑ मोहनीय 
आदि कर्मरुपसे स्वतः ही परिणस जाता दै | जैसे कि कोई सम्त्रप्रयोगी 
पुरुष सर्पाषिष दूर करता है, उस जगद्द होता कया है कि विपापद्दार मन्त्र” 
प्रयोगी पुरुष तो उस प्रकारके ध्यान भावसे परिणमता दे, सो चास्तवमें 
वह तो ध्यानका ही कतो है। उस समय ध्यान भावकों निमित्तमान्र पाकर 
मन्त्रवादीकी परिशति अहण किये बिना ही सर्पंत्रिप स्रयं दूर हो 
जाता है । 

६५--तथा जैसे विव्म्बक सन्त्रभ्योगी पुरुष तो उस प्रकारके ध्यान 
भावसे परिणसता है; सो बह तो बास्तत्रमे ध्यान भावका ही को है। 
उस समय ध्यान भांवको निमित्तमात्र पाकर सन्त्रवादीकी परिणति भ्रहण 
किये विना ही स्वयं स्त्रियाँ बिउम्बनाको प्राप्त हो जाती हैं। इसी प्रकार 
कपायित जीव तो कपाय भावसे परिणमता है, सो वह तो घास्तघमें 
कषाय परिणामका ही करती है। उस समय कपायमसावक्ों निमित्तमात्र 
पाकर जीवकी परिणति अहदरण किये विना ही कामोौणवर्गेणामय पुद्रगल 
दृव्य मोहनीयादि करमरूपसे स्वयं परिणम जाते हैं । 

६६--तथा जैसे साधक तो उस प्रकारका ध्यानभाव ही करता है, 
उसके ध्यान भावकों निमित्त पाकर बन्धन साधककी परिण॒ति लिये विना 
ही स्वयं ही ध्वस्त द्वो जाते हैं, इसी प्रकार जीव तो अज्ञानसे , मिथ्या- 
दर्शनादि भावरूपसे परिणमता हुआ, मिश्यादशनादिभावका ही को है; 
उसके मिथ्यादशनादिभावको निमित्तमात्र पाकर पुदूणल द्रव्य कर्मरूपसे 
“ख्य ही परिणम जाता है अथवा साधक तो भात्र अपने शुद्ध स्वभाव 

। » करता है उसको निसित्तमात्र पाकर सोहनीयादि कर्म वन्धन 
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स्वयं ही ध्वस्त हो जाते हैं। बस्तुतः कोई भी द्रव्य किसी भी अन्य द्रव्यके , 
सुध र अथवा विनाशका कतो नहीं है । 

६७ -कर्मंवन्धन होनेका मूल निर्मित्त कारण अज्नञान ही है। 
जैसे कोई प्राणी ठंढे पानीके स्प्शसे अज्ञानसे अपनेको ठंडा अनुभव करता 
है। यद्यपि वह ठंढापन पुदूगलमे ही दे, जीवसे वह अत्यन्त मिन्न है; जीव 
शीतरूप कभी हा हां नहीं सकना. तो भी अज्लानसे परमें व निन्चमें भे३- 
विज्ञान न करनेसे में ठंडा दो गया हूँ; ऐसा अनुभव करने लगता है। 
इसी प्रकार अज्ञानी जीव राग द्वप आदि प्रक्ृतरूप 9दगलके परिणमनको 
अन्लानसे आत्मरूप अनुभव करता है; यद्यपि वह प्रकृतिपना पुदुगलमें 
ही है, जीवसे वह अत्यन्त मिन्न है, जीव प्रकृतिकृप कभी हो ही नहीं 
सकता, तो भी अज्लानसे परमें व निजञ्ञमें भेद विज्ञान न फरनेसे में इस 
रागह पादि श्रकृतिरूप हो गया हूँ, ऐसा अनुभव करने लगता है अथवा 
राग पादि विभाव जो कि पुदूगलके परिणामस्वरूप (फलस्वरूप) अवस्था 
है, उसझो अज्ञानसे यह अज्ञानी जीव आत्मरूप अनुभव करता है। 
यद्यपि ये रागठ् पादि विभाव औपाधिक है। पुदूगल कसोरोपित विकार 
हैं, जीचके शुद्ध (निरपेक्ष) स्वरूपसे अत्यन्त भिन्न है, जीवका निरपेक्ष 
स्वभाव परारापित विकाररूप कभो नहीं हो सबता है, तो भी शअ्रज्ञानसे 
परभाषमें व निज स्वभावसे भेदविज्ञान न दोनेसे अज्लानी क्रीव अपने 
स्वभावको रागद्व पादि विकाररूप ही अनुभव करता है| तव ऐसे अज्ञान 
भात्रका निमित्त पाकर कमंवन्धन हो जाता है| इस प्रकार कर्मबन्धनका 
मूल निमित्त कारण अज्ञान ही है | अज्ञानसे जीव कर्मेका कत्तो प्रतिभात 
होता है | 

ध्य--प्वानसे जीव कर्म छा अकतो द्वोता है, ज्ञान दोमेपर कर्मका 
चन्ध रुक जाता है | जेसे कि कोई प्राणी ठंढे पानीके संयोगमें भी अपना 
विवेकबल सद्दी रखे और जाने कि यहां शीत स्पर्श तो पानीमें ही है, वह 
तो पुदूगल परिणासक्ी अवस्था है, सो वह उस पुदूगल स्कन्‍्घ (पानी) 
से अभिन्न दै, आत्मासे तो अत्यन्त भिन्न है। हां उस रकनन्‍्ध संयोगको 
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निमित्तमान्र करके आत्मा उंडेपनका अनुभव करे सो यहाँ यह ज्ञान तो 
उस कालमें आत्मासे अभिन्न है, सो यह अनुभव पुदुगलसे अत्यन्त भिन्न 
है। ऐसा विवेकवल होनेसे वह प्राणी अपनेको शीतरूप अनुभव नहीं 
करता है । इसी प्रकार ज्ञानी आत्मा देह व पुदुगल कर्मके संयोग कालमें 
भी अपना विवेकवल सहा रखता और ज्ञानता है रि यह तो पुदुंगलकी 
अवस्था है, सो पुदूगलमें ही है, आत्मासे तो अत्यन्त भिन्न है। हां उस 
स्कन्धकी विशिष्ट अवस्थाको निमिचसातन्र पाकर आत्मामें जो विभावका 
अनुभव हुआ है, वह उस कालसे आत्मासे अभिन्न है और पुद्गलसे तो 
अत्यन्त भिन्न ही है। ऐसा विवेक्वल् दोनेसे आत्मा किब्वित्‌ भी अज्ञान 
ख्पसे नहीं परिणमता है, ज्ञानमय निज शआत्माके ज्ञानपनेको ही प्रकट 
करता है। इस प्रकार वह ज्ञानी जीव समस्त पर पदार्थों अकतों तो है 
दी; साथ ही रागादि विभावको भी परभाव जानता है, अपनेछो श्ञानरूप 
अनुभव करता है, अतः रागादि कर्सका भी अकती हो जाता है । 
६६--अज्ञानसे कम किस प्रकार आते हैं? इसका स्पष्टीकरण 
यह है कि जेसे लाल मस्तालेका जिसमें संयोग है, ऐसा मलिन कांच 
(दर्पण) सम्मुख हुए ढाकके अनुरूप अपना परिणमन्त कर लेता है, उस 
परिणसनको विशेष व्यक्त करता है, उसको अपना लेता. है. याने ऐसा 
अपना लेता है कि अन्य पदाथे जो उस ढाऊके पीछे हो, उनके छायारूप 
भी अपनेक्ो नहीं बता पाता है और न अपना स्वच्छु भाव भी उस समय 
प्रकट कर पाता है। इसी प्रक्रार यह जोब जो कि अज्ञानरूप है, परपदार्थ 
व्‌ तिज्ञ आत्माकों एक रुपसे श्रद्धामें लेता है; याने इन्हें जुदे जुदे 
सत्तावानके रूपमें विश्वास नहीं कर पाता है, पर पदार्थ व नित्र आत्माओं 
अविशेष रूपसे जानता है व इनमें अविशेष रूपसे वृत्ति करता दै। इसी 
कारण अपनेको “में राग हूँ, मैं क्रोध हूँ? इत्यादि रूपसे अनुभव करता 
है। तब इस परिणामसे परिणमनता हुआ जीव इस विकारका कती हुआ | 
इस विभावक़ी निमित्तमात्र पाकर पुदूगल कर्स स्वयं बन्‍्ध अचस्थाकों आरा 


पे 
त, हैं। 
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... इसी प्रकार जो ज्ञेयविकल्प होते हैं, उनमें व नित्र भव स्वरूपमें 
हअन्तर ने सममनेसे उन ज्ञे यविऋल्पोंकी भी कतों हो जाता है । 
हर १००--लेसे कि मुझमें भूत प्र/वष्ट हो गया है, इस ध्यानसे जो 
अं विड़ा हुआ है, बह पुरुष अज्ञानसे भून और आत्माको (अपनेको) एकमेक 
| मान्यतामें कर देता है । अतः जो सनुष्यकों अनुचित दे। ऐसे अमानुप- 
ह व्यवहारका कतों हो जावा है । इसी प्रऋर में क्राध हूँ, इस प्रकार परभाव 
; को जो अपना लेना दै व में पर छल यरूप हूँ, इस प्रकार पर पदाथेको अपना 
१ लेता है, बह अज्ञानसे विक्वार रूप परिणामसे परिणमकर विक्रारभावक्रा 
: कनों द्ोता है । 
१०१--जसे किसी अज्ञानी गुरुफे आदेशसे किसी शिष्यने ऐसा 
' ध्यान जसा लिया कि मैं महिपा (मेंसा) हूं और ऐसा भेंसा हैँ, जिसके 
सींग एक एक गजके हैं । वस इस वासनासे सेमा व आत्माक्ो (अपनेको) 
प्कमेऋ मान्यतामें करता हुआ चह “अब इस्त दरचाजेसे केसे निकल” 
इत्यादि संक्लिए भावषोंका ऋतो दो जाता है। इसी प्रकार ज्ञेय पदाथे व 
निन्न आत्म तत्त्वको एकमेक़ करता हुआ अज्ञानी जीव भी इन्द्रियमविषय- 
सम्बन्धिविकल्पोंसे तिरस्कृत होकर ज्ञेयविकल्प द्वी मैं हूं, ऐसे भावका 
क॒ती हो जाता है। यद्द सत्र कठ त्वबुद्धि अज्ञानीकी महिमा है । 
१०२--यदि इस ही प्रद्मारक्ता तथ्य ज्ञात दो जाय तो पह जीव 
अकनो हो जाता दै। कर्ता तो जीव अजन्लान भावमें ही होता है | जैसे क्लि 
द्ाथी तृण और मिठाई दोनों भोजन खखे हों, तो भी मिलित स्वादके 
'स्वादनकी प्रकृतिसे उनमें भेद विज्ञान न कर दोनोंक्रो एक साथ खा लेवा 
है। इसी प्रकार अज्ञानी जीव भी स्वभाव व परभातमें भेदविज्ञान न करके 
दोनोंको एकमेक करता हुआ सिलित स्व्रादका स्वादन करता है, अतग् 
भेदविज्ञानकी शक्ति मुद जानेके कारण विभावमात्र अपनेको अनुभव 
करवा है । ' 
१०३--यह जीव अन्ञानवश ज्ञान व ज्ञ यमें भेद नहीं कर पाता 
अतः द्व यज्ञायक सम्वन्धवश होने वाले प्रवाइमें_ वह कर क्ञेयकी ओर 
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आकर्षित होता है | जैसे कि कोई शिखरिन (दद्दी सीठा मिला हुआ पेय) 
को पीकर उस स्वादकी ग्रद्धतासे स्वादभेद न करके गायोंको दुइने लगत। 
अथवा दूध पीने लगता है । 

१०४--जैसे कि फोई प्यासा हरिण रेतीली नदीमें दूरकी शेतकों 
पानी समझकर दौड़ लगाता है; उंसके समीप पहुंचने पर प्यास घुमनेका 
तो फाम कोई है नहीं, सो आगे फिर देखता है, सो दूरकी रेनका पानी 
ख्ममकर फिर दौड़ लगाता है, इस पद्धतिमे वह दुःखी हो रहता है । यह 
क्लेश तभी तक रहता है; जब तक कि चह रेतको रेत नहीं समझ पाता 
है। इसी पकार अज्ञानी प्राणी इन्द्रियविषयभूत ज्ञेय पदार्थकों अथवा 
बिकल्पोंकों दितकारी समककर उनकी ओर आकऋषपित द्ोता हे। उसके 
समी + पहुँचने पर आकुलता दूर द्वोनेका तो काम कोई है ही नहीं, सो भावी 
विषयोकी आशा करके फिर उनकी ओर आक्षर्षित होता । इस पद्धतिमे 
यह अज्ञानी जीव दुःझी ही रहता है। यह फ्लेश तव तक रहना है जब 
तच यथार्थ बस्तुच्चान नहीं कर पाता । 

१०५--जैसे फोई मनुष्य अज्ञानसे रस्सीमें सांपका भ्रम कर लेबे 
तो वह इस अ्रभके कारण उप्त साधारण अन्धेरीमें दी दौड़ भाग व भय 
करता है । इसी प्रकार अज्ञानी जन भी ज्लेबपदाथोंकी आत्मा मान 
अथचा विकल्पोंकों आत्मा मानकर नाना सकऋल्पविकल्प बढ़ाता 
रहता है । ' 

१०६--यद्यपि यह भत्ता शुद्ध ज्ञानमय है, तो भी जैसे वायुसे 
प्रेरित होकर समुद्र उछलती हुईं तरंगो चाला हो ज्ञाता है, इसी प्रकार 
ऋमविपाकवश हुए अन्लानसे प्रेरित होकर यह अज्ञानी जीव नाना विकल्पों 
वाला द्वोवा है, शाकृुल्ित होता है। इस प्रकार यह अज्ञानी जीव उन 
कर्मोका ऋता होता है । 

१०७--यह कह त्व तब तक दी रहता है जब तक निज्र व परमें 

ज्ञान नहीं कर पाता है। और, जब जैसे कि हँस पानी व दूधके विवेक 
फर देता है, इसी भांति यह आत्मा तिज्ञ च पर पदार्थके विशेषको 
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जान लेता है; उसी समय वह परकी उन्मुखतासे हटकर स्परसतः निज 
चेतन्यमात्र वस्तुका अवल्म्बन कर लेता है और बह तन मात्र जानता 
ही दै, करता कुछ नहीं है। अथञा वह ज्ञानक्रियाका द्वी कतो द्वोता है । 
१०८- जैसे कि आग गर्म है, पानी ठठा है, ऐसी व्यवस्था .करने 
वाज्ञा कौन है ? ज्ञान | इसी प्रकार देह व कर्म अचेतन हैं, आत्मा चेतन 
है, ऐसी व्यवस्था करने वाला कौन ? ज्ञान । अ्रथवा जेसे अग्नि सम्बन्ध 
शे निमित्त पाकर गर्म हुए जलमें यह समझकर लेना कि यह गर्मी तो है 
श्रौपाधिक, संयागज और यह शीतस्वभाव पानीका स्वरस है, ऐसी 
उयचस्था करने वाला कोन ? ज्ञान | इसी प्रकार औपाधिक भाष क्रोधादिक 
;र स्वभावानुरूप विकास ज्ञान इन दोनोंमें भेद है, इस प्रकारकी व्यवस्था 
उरने बाला कौन है ? ज्ञान | इस ज्ञानभाषका करने वाला ऋ्रोधादिका 
तो नहीं होता । यह इस ज्ञानीके बड़े दी चमत्कारकी बात है कि वह 
तैते हुए क्रोधादिको भी जानता और निन्न ज्ञान विकासको जानता है और 
रीनोंको भिन्न भन्न रूपसे । 
१०६-वथा जेसे नमऋ मिले हुए पकोड़ी आदि व्यक्षनोंमें साधा- 
णतया ऐसा स्वाद आता है कि सानों व्यक्ञन ही खारा है, किन्तु उसमें 
।ह्‌ समझ वन जाय कि केबल व्यज्ञन तो जैसा है तेता दी है और यह 
ब्रारा नमक है, ऐसी व्यवस्था करने वाला कोन ? ज्ञान | इसी प्रकार इस 
प्रात्मामें कभी क्रोधादिक व ज्ञानविकास दोनोंका उदय होता तो वहां 
[नीजन तो भिन्न भिन्न स्वाद जानते हैं कि यह तो क्रोधादिक है और यह 
एत्रभाव है। इसकी व्यवस्था करने वाला कौन ? ज्ञान | अज्ञानसे ही यह 
त्रीव परकी व परभावको अपनाता था | वहां भी परका तो कतो था ही 
हीं, उस विकल्पका ही क॒तो था । ज्ञानके उद्तित होनेपर अब उस विकल्प 
मे सी कठो नहीं रहता । वास्‍्तवमें आत्मा स्वय॑ ज्ञानसय है, वह ज्ञानके 
अतिरिक्त क्‍या कर. सकता । पर द्रव्यका या परभावका कतो आत्मा है, 
यद सोचना या कहना तो व्यवहारी जनोंका व्यामोहमात्र है। 
११०--जैसे कि कोई पुरुष अपने विचार व व्यापारसे घटादि पर 
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द्रव्यक्ो कर देता है; यह प्रतिभास व्यामोह दै। इसी प्रकार कोई शआर्ल| 
अ्रपनी परिणतिसे कर्मकी व बेहको कर देता है, ऐसा प्रतिभास ५ 
अपने स्वभावसे ही क्रॉंधादिको कर देता है, ऐसा प्रतिभास केवल व्यामो॥ 
द्दीहै। * 

१११--किन्तु उक्त बातों सत्य नहीं दे, क्योंकि यदि आत्मा ट 
परिणतिसे कम नोकमंक्री कर देता तो वह कम वे लोकस चतन्यमय हा 
जाता | जेसे कि पुरुष अपने विचार व व्यापारसे मिदट्टीकों घटरूप 
देता वो वह घट पुरुष व्यापारमय हो जाता । 

११४--कर्स व नोकसमऋ कतो तो आत्मा निमित्तरूपसे भी नहीं 
है । जैसे कि पुरुष घटका निमित्त रूपसे भी कतो नहीं है; पुरुपके “उपयोग 
व व्यापारकों तो घट निष्पत्तिमें निमित्ते कह सकते हैं, किन्तु पुरुषक्ो 
निमत्त नहीं कह सकते | इसी प्रकार कम, नोकमंछा आत्श निमित्तरूप॑प 
भी कतो नहीं है। आत्माके योग, उपयोगकों कमवन्धादिमें निमित्त कह, 
सकते हैं, किन्तु आत्द्रव्यको निसित्त नद्दी कह सकते। ये योग भौर 
उपयोग अनित्य हैं । 

११३-ज्ञावी अपनेतो ज्ञानमात्र अनुभव करता है। अतः ह्वानी 
ज्ञानका ही कतो होवा है | जे कि कोई हेरी फामेछा मालिक जहां दूध 
निकल रहा हो, दही जम रहा दो आदि कुछ व्यापार हो वहां वह अध्यक्त 
उनमें कुछ करता नहीं है, क्‍योंकि दूध दृहदी आदि पयोय तो उस गोरसमें 
ही व्याप्त हैं। अध्यक्ष तो मात्र अपने आपमें अपना परिणमन करता हुआ 
देख रहा है | इसी प्रकार ज्ञानावरण कर्म होते हैं तो वे उत पौद्गलिक 
कामोणवर्गंणा स्कन्धोमें दी व्याप कर होते हैं, ज्ञानी तो अपने आपमें 
अपना परिणमत करता हुआ सात्र जानता दी है। 

११३--तथा वह ढेरी फार्मका अध्यक्ष किसी विरुद्ध हो रहे काम 
को भी जान लेता है, वह करता नहीं है । इसी तरद ज्ञानी भी राग, द्वोष 
आदि विरुद्ध कार्योंकी भी जानता दी है, करता नहीं है, क्योंकि उसे 
जब ७ व विकारका प्रखर भेदविज्ञान हो गया दे । 
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११४--जँसे कि छुम्दार मिद्टीमय घटमें अपना छोई द्रव्य या सुख 
नहीं रख पाता | उस घटमें तो मिद्रीकहा द्वब्य व सिद्टीका गुण ही स्वयं 
वर्नता दे | अतः वह छुन्द्दार घटका कर्ता वास्तवमें है ही नहीं। इसी 
प्रकार आत्मा पुदूगलमय कर्ममें अपना कोई गुण या द्रव्य रख ही नहीं 
पाठा । कममें तो पुदगलका ही द्रव्य व्‌ पुदूगलका गुण द्वी स्र्य॑ बतेता 
है। अठः आत्मा ज्ञानावरणादिक ऋऊर्मका करती वास्तवमें हं ही नहीं। 
इसका कारण यद्द दे कि जो पद्षर्थ अनादिसे जिस जिस द्रव्य व गुणमें 
व्रत रहा है; वह उसीमें द्वी वबतता है, अन्य द्रव्य या अन्य गुण रुपमें से 
क्रान्त (परिवर्तित) कभी नहीं दो सकता । वस्तुतः न तो अज्ञानी परभावका 
कनो है और न ज्ञानी परभावका कतो है। अज्ञानी कतोपनेके विकल्पको 
करता है, ज्ञानी कवोपनेके विकल्पको नहीं करता | 

११६--फिर भी आत्मविभाव व पुदुगल् कर्ममं निमित्तन मितन्तिक 
भाव है | इस आधारपर यदि यह कद्द दिया जावे कि आत्मा पुदुगल 
ऋसका तो है, तो यह मात्र उपचार दे | जेसे कि बुद्धमें युद्ध तो योद्धा 
(प्िषाद्दी) लोग करते 6, वे दी युद्ध परिणमनसे परिणम रहे हैं, किन्तु 
राजाके प्रसद्से यह कह दिया जाठा दे कि राजा युद्ध कर रद्या है, राजा 
तो युद्ध परिणमनसे परिणम द्वी नहीं रद्द | तो यह कहना जेसे उपचार 
है । इसी प्रकार कमरूपसे तो पीद्गलिक कार्मोणचर्गंणायें परिणम रही 
हैं, किन्तु आत्मविभाषके प्रसढ़से यह कद्द दिया जाता है कि आत्मा कर्म 
कर रहा है, आत्मा तो कर्मपरिणमनसे परिणम ही नहीं रहा | वो आत्मा 

किया, आत्मा कर्म करता दे आदि कहना सब उपचार दै। 

११७--जेसे कि राजा उस क्ड़ाईके मुकाविलिको न अहण करता 
दे, न युद्धव्यापार-रूपसे परिणमता है, न युद्धछो उत्पन्न करता दे। न नया 
ही आदमी दथियार वर्गेरह ग्रह कुछ बना देता है और न योद्धावोंको हथियारों 
को वांघ देता है फिर भी " राजा मुकाविला अदग्ग करता है, युद्धव्यापार 
परिणमाता दे, युद्ध उत्पन्न करता छे, योद्धानोंको करता है, योद्धाचोंको 
दथियायोंकों वांघता है? आदि कहना उपचार है। इसी प्रकार आत्मा न 
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कर्मोंको ग्रहण करता है, न कर्मोछो परिणमाता है, न कंमेंको उलब् 
करता है, न कर्मोंको करता है और न कर्मोको वांधता है? फिर भी 
०आस्मा कर्मोको प्रहण करता है, कर्मोकी परिणमाता है; कर्मोंकी उससन्न 
करता है, कर्मोंको करता है; कर्मेक्को वांधता है? आदि कहना 
उपचार है | । 

११८--ओऔर भी देखो प्रजाज्न यदि दोपोंमें लगे तो कह दिया 
जाता है कि इन दोषोंका उत्पादक राजा है और प्रजाजन गुणोंमें लगे तो 
कह दिया जाता है कि इन गुणोंका उत्पादक राजा दे । यद्यपि प्रजाके दोप 
गुण प्रज्ञामें ही व्याप कर रहते हैं, राजामें व्याप कर नहीं रहते हैं, ते। भी 
मात्र राज्यके प्रसज्षका आधार पाकर लोक ऐसा कह , देते हैं। चह सब 
उपचारसे कहना है । इसी प्रकार पुद्गल द्वव्यमें गुण दोष आवे, तो 
पुदूगलके व्याप्यव्यापक भावसे ही आते हैं, किन्तु जीव भाव वह्ठां निमित्त- 
मात्र है, इस प्रसद्वका आधार पाकर लोक ऐसा कह, देंते हैं कि पुदुगल 
दरव्यके गुण दोषोंका अथवा पुदूगल द्रव्यका व्‌ उसके शुणका उत्पादक 
आत्मा है। यह सब उपचार मात्र कथन है | 

११६--यहां प्रश्न होता है कि पुदूगल कर्मका उत्पादक आत्मा 
नहीं है तो कौन दे ! उत्तर-पुद्गल भी द्रव्य है; अतः एसमें भी परिणमन 
शक्ति है, सो जीवविभावका निमित्त पाकर योग्य पुद्गल द्रव्य स्वयं 
पुद्गल कर्मरूप परिणस जाता है | जेसे कि कल्शरूपसे परिणत होने 
वाली मिट्टी स्वयं कलशरूप परिणम जाती दै। इस तरह पुदुगलकर्म का 
कतो निश्चयसे बह्दी पुद्र्त द्रव्य हुआ । ै 

१२५०--इसी प्रसढ्में यह भी प्रश्न उठ सकता हैं कि जीवविभाव 
(रागादि) का को कौन है ? उत्तर-जीव भी द्रव्य है, चंद भी परिणमत 
स्वभावी है। अतः कर्सोद्यको नि्मित्तमात्र पाकर जीच, रवय॑ रागादि 
विभाषरूप परिणम जाता है । सो यह जीव जब क्रोधसे उपयुक्त होता है, 
की कोघरुप होता है. जब मानादियें उपयुक्त दोता है, तब मानादिरूप 

। है। जसे कि गरुहके ध्यानमें परिणत हुआ मनुष्य रबय॑ गरुढ 


अथ कठ कर्मोधिकार: ( ४३ ) 


ही तरह चेष्टावाला हो जाता है। इस तरह निश्चयसे जीवविभावका कतो 
जीव हुआ | 

१२५१--यदि जीव ज्ञानी है तो वह ज्ञानमयसावका कतों होता है 
दि ज्ञानी जीव है तो अज्ञानमय भावका कतो होना है, क्‍योंकि ज्ञानी 
प्रात्मासे ज्ञानमय द्वी भाव होते, अज्ञानी आत्मासे अज्लानमय ही भाव 
होते हैं । जैसे कि सुबर्णसे बनने वाले आभूषण सुबर्णशमय ही होते 
मौर लोहेसे वनने वाले कड़े आदि लोहेमय ही होते हैं । 

१२२--जीवका परिणमन पुदुगल द्वव्यसे परथक्‌ है और पुदूगल 
इरव्यका परिणमन जीवसे पुथक दे | याद निमित्तमृत उद्य-प्राप्त पुदूगल 
फर्मफे साथ ही जीवका रागादि परिणास हो जाबे तो जीव व पुदुगल कमे 
इन दोनोंमें ही रागादि अज्ञानका परिणमन होना चाहिये। जेसे कि 
सिलाये गये चूना और हल्दी इन दोनोंसे ललाईका परिणमन दो जाता 
है | किन्तु, यहां तो अकेले जीवमे ही रागादि अज्ञानका परिणमन द्ोता 
है, इससे यह वात सिद्ध ही है कि जीवका रागादि परिणसन निमित्तभूत , 
पुदूगलकम से पृथक द्वी है । 

१२३--इसी तरह यदि निर्मित्तभूत रागादि अज्ञान परिणत जीव 
के साथ ही पुदुगल द्रव्यका कर्म परिणमन द्वो ज्ञाय तो पुदुगल्ञ द्रव्य 
आर जीव इन दोनोंका कर्मपरिणमन होना पड़ेगा । जेसे कि मसिलाये गये 
हल्दी व चूना इन दोनोंका एक साथ ललाईका परिणसन हो जाता है। 
किन्तु कमेत्व परिणसन अकेले पुदुगल द्रव्यक्ा दी होता है, अतः पुदूगल 
दृब्यका करमंपरिणसन निम्तित्तभूत जीवविभावसे प्रथक्‌ दी है । 

१२४--अथवा अभिन्न कठ कसेंताका विकल्प भी व्यवद्दारतय है 
ओर अकतोका अभिप्राय निश्चयनय है | तिस पर भी कतोका विकल्प 
करना या अकतोका विकल्प करना ये दोनों नयपक्ष हैं, दोनों विकल्प 
इन्द्रजालवत्‌ असार हैं। जैसे इन्द्रजालका रूप रंग आदि सब दिखनेमात्र 
को दे, अध्र व है, इसी प्रकार ये भी समस्त विकल्प कल्पनामात्र हैं, अभ व 
हैं। जो इन दोनों (समस्त) प्रकारके विकल्पोसे थाने समस्त नयपक्तोंसे परे हो 
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जाता है, वही समयसारका अनुभव करता है| 

१२४--जिसके निष्पक्ष तत्त्वज्ञानका विकास ही समस्त इन्द्रजाढ 
(बिकल्पजाल) को नष्ट कर देता है, वह चेतन्यमात्र तेज मैं हूँ। इस 
परमपारिणामिक भावका परिचय पा लेने वाले ज्ञानोके परपदार्थ्क 
परि्रहण करनेमें उत्सुकता नहीं रहती है, अतः चह चस्तुखरूप ये 
विकल्पोंका स्वरूप ही जानता है, किन्तु नित्य उद्ति चिन्मय स्त्रभावसे 
उपयुक्त होनेसे उस समय वह स्वयं विज्ञानघनभूत है; अतः बह क्रिसी भी 
नयपक्षकों भहण नहीं करता । जैसे कि भगवान्‌ केवल ज्ञानी देच विश्व 
ज्ञाता होनेसे वस्तुस्थरूप व विकल्पादि पर्योयोंका खरूप दी जानते हैं, 
किन्तु स्वयं विज्ञानघनभूत होनेके कारण किसी भी नयपक्षके परिभ्रहका 
अत्यन्त अभाव है, अतः कसी भी नयपक्तको अहर नहीं करते । 

१२६--इस जीवके अनादिसे अब तक सतिक्ञान श्रुतक्षानके 
परिणाम च प्रवाह रूपसे चले आये | सो ये उठे तो स्वमावमें से परन्तु 
सिथ्यात्वके उद्यवश अपने खोतका विलास छोड़कर इन्द्रिय व सन द्वारसे 
परके विलासकी बुद्धिमें उपयुक्त रहे, विकल्प जालमें भ्रमण करते रहे । 
जब प्रज्ञावल्से आत्माको ज्ञानानन्द्स्वभावी निश्चित कर लेता है, तब 
परसे लौट कर आत्माके अभिमुख होकर ये ज्ञान आत्मबिलास करते ह 
व निवि कल्प होकर समयसार (स्व) का संबेदन करते हैं। जैसे कि समुद्र 
का जल समुद्रमें शोभा देता दै। वही जल रविके प्रखर किरणोंके संयोगवरश 
अपने स्थानसे च्युत होकर व सघन द्ोकर यत्र तन्न वादलोंके रूपमें घूमता 
रहता है। जब वही जलन तरल स्वभावमें आता है, तव वरसकर व॒ समुद्र 
के अनुकूल निम्न पथसे वह कर समुद्रमें मिल नाता है । _ 

इति कतृ कप्रोधिकार समाप्त 

ध्ड 
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१२७--इंस तरह निभित्तनेमित्तिक भाव होनेपर भी केचबल एक 
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किसी भी वस्तुपर दृष्टि रहनेसे आत्मा वस्तु-स्वरूपपर पहुँचता है। 
जीव फेवल अपने परिणासका कतो होता है। जीवके विभाव परिणासको 
निमित्त पाकर पुदूगल कार्मोणवर्गणायें स्वय॑ कमरूप परिणम जाते हैं। 
पुदूगल द्रव्य जो कर्मरूप परिणस जाते हैं, वे कम सभी आत्मस्वभावके 
विरुद्ध हैं, तो भी उनमें जो प्रकृति पड़ी है, उसकी संक्षिप्त अपेक्षासे थे 
दो प्रकारके हैं, १-शुभ कसे) २-अशुभ कर्म। शुभ कर्मका अपर नाम है 
पुरय कसे, अशुभ कर्मका अपर नाम है पाप कर्म । देखो हैं ये दोनों कर्म 
ही, किन्तु जैसे एक शूद्रीके उद्रसे उत्पन्न हुए दो वालक हैं, थे किसी 
कारण जन्‍्मते ही, घरसे विछुड़ जांय, उनमें से एक तो त्राह्मणीके हाथ 
लगे और उसके यहाँ पले और दूसरा शूद्रीके हाथ लगे और उसके यहां 
पत्ने, तो कुल संस्कारवश दोनों डी प्रवृत्ति भिन्न भिन्न दो जाती है। एक तो 

मैं ब्राह्मण हूँ मुके मद्रासे दूर द्वी रहना चाहिये” इस तरह ऋ्राह्मणत्वके 
अभिमानसे मदिराक दूरसे द्वी छोड़ देता है और दूसरा “मै शूद्र हैँ? 
इस प्रकार शूद्र॒वके अध्यवसानसे मदिरासे नित्य स्तान करता है, मद्रिा 
को पीता रद्दता है। हैं वास्तवमें दोनों शूद्रसे जाये व शूद्र । पुण्य कमकी 
प्रकृति साताविकल्पमें निमित्त होनकी पड़ जाती है व पाप कर्सकी प्रकृति 
अखसाताविकल्पमें निमित्त पड़ जाती है । वस्तुतः दोनों कुशील दी हैं। 

१२८--जेसे चाहे सोनेकी वेड़ी हो और चा की वेड़ी हो 
केदीके लिये दोनों एकसे ही वन्धन हैं । इसी प्रकार चाहे पुण्यकर्म हो 
ओर चाहे पाप कर्म दो संसारी जीवके लिये दोनों वन्धन हैं। कोई फर्म 
कुशील है व कोई कम सुशोल है, ऐसा विपाककी अपेक्षा कहा जाता है, 
किन्तु जब दोनों कर्मोका काय संसारभाव है, तव कोई कुशील व कोई 
सुशील ऐसा भेद क्‍यों ? सभी कर्म कुशील ही हैं। सभी कर्मोका हेतु 
: छाज्ञानभाव है, सभी कर्मोका स्वभाव जड़पना कै सभी कर्मोंका अनुभव 
पौद्गलिक है, सभी कर्म वन्धमार्ग हैं | 
१२६--शुभ व अशुभ (पुण्य, पाप) दोनों ही कर्म कुशील हैं 

इनका व इसके कारणरूप विभावोंका रंग व संसग छोड़ देना चाहिये। 
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जैसे कि करेर॒ कुट्टिनी चाहे सुन्दर वनी दो, चाहे असुन्दर वनी हो, कुशील 
है थाने धोखा देकर गिराने वाली है, अतः बुद्धिमान वनद्वस्तीको उसका 
राग व संसर्ग छोड़ देना चाहिये। वनहस्तीको हथयानेके लिये शिकारी 
लोग बनमें एक गट्ठा खोदकर उस पर वांसोंकी पंच विछाकर जमीन जैसे 
रगवाले कांगजसे मढते हैं और उसपर एक वांस व कागजोंकी सुन्दर 
रचनामें भू/ठी दस्तिनी तेयार कर देते हैं । यह झूठी दस्तिनी सुन्दर भी 
बने तो भी कुशील दे याने गह्ढ में गिरानेकी कारण है। बुद्धिमान 
बनहस्तीकों चाहिये इस कुशी करेण॒ुकुट्टिनीका न तो मन से राग करे 
और न वचनसे व छायसे संसर्ग करे | इसी प्रकार पुण्य कर्म भी धोखा 
देकर गह्ढे में गिराने वाली दे व पापृकर्म ठो ढुःख देनेकी प्रकृति वाला दे 
दी, सो दोनों कर्म कुशील हैं । इनका राग व संसर्ग नहीं करना चाहिये । 

१३०--जैसे कि बहद्द करेर॒ कुट्टिनी सुन्दर भी द्वो व चढुलमुखी भी 
दो तो भी हस्तीको चंधके लिये खींचने वाली है | इसी प्रकार कोई कर्म 
(पुण्य कर्म) इष्टभोग समागम देने वाला हो व सुखकारी भी हो तो भी 
जीवको वन्धके लिये खींचने वाला दे | अतः उसका भी राग संसर्ग छोड़ 
देना चाहिये। पाप कर्म भी जीवकों वन्धके लिये खींचने वाला है, उसका 
भी राग व ससर्ग छोड़ देना चाहिये । 

१३१--सभी प्रकारका राग ही जीवका वन्धन दै | जो रागरहित 
होता है, वद्दी कमेसि मुक्त होता दै। रागरहित अवस्था ज्ञानमय अवस्था 
है। अतः ज्ञान ही मोक्षका हेतु है। इस परसाथ्थंभूत ज्ञानके विना जत व 
तप बालत्रत व चालतप कहलाते हैं। परमार्थभूत ज्ञानकी दृष्टिसे रहित 
पुरुष ही पुण्यकी चाह करते हैं व पापमें प्रवृत्त होते हैं। थे सभी कर्म 
मोक्षके कारणका आवरण करते हैं। ज्ञानका सम्यकत्व मोक्षका कारण दै । 
यह स्वभाव परभावभूत मिथ्यात्व कमके उदयसे प्रकट नहीं हो पाता। 
जैसे कि यद्यपि श्वेत चस्त्रका स्वभाव श्रेतपना है, तो भी परभावभूत 
सलके आनिसे प्रकट नहीं हो पाता । , हि 

१३२-ज्ञानका ज्ञान मोक्षका कारण है | यह स्वभाव भी परभाव- 
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भूत ज्ञानावरण कर्मके उदयसे प्रकट नहीं हो पाता । जैसे कि श्रेत्त वस्त्र 
का स्वच्छ॒त्व स्वभाव दे तो भी परभावभूत मलके आनेसे वह प्रकट नदी 
हो पाता | 

१३३--ज्ञानक्रा चारित्र भी मोक्षका हेतु है। यद्द स्वभाव भी 
चारित्र मोद कमके उद्यसे प्रकट नहीं हो पाता । जैसे कि अ्वत बस्त्रका 
स्वभाव स्वच्छता है, किन्तु परभावभूत सके आनेसे प्रकट नहीं हो पाते | 
ये तीनों तत्त्व याने सम्यग्दर्शन, (ज्ञानका सम्यक्त्व), सम्यस्ज्ञान (ज्ञानका 
ज्ञान), सम्यक्चारित्र (्ञानका चारित्र) भिन्न भिन्न रूपसे मोक्षके कारण 
नहीं है, किन्तु एक रूपमे मोक्षके कारण हैं। अतः अभेद्विवक्षामें ज्ञान 
द्वी मोक्षका कारण है। इस ज्ञानके विकासके बाधक निमित्त सभी कर्म 
हैं। अतः सभी कर्मोंका त्याग कर देना चाहिये | कर्मोका त्याग यही है 
कि कर्मके द्वेतुभून नीवकर्म (विभाव) में व कमेके फल्लभूत परिणाम्में व 
इष्ट समागममे राग व संसर्ग न करे | 

इति पुण्यपापाधिकार समाप्त 
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१३४--पुर्य पापके आख्रव (आने) का कारण राग, द्वेष, मोह, 
भाष है। इन दोनों प्रेकारके याने कमोखव व जीवास्रव (रागादिभाव) का 
निरोध ज्ञानभावसे होता है | ज्ञानभावके अभावमें अज्ञानमय भाव होता 
है, जो राग, हेप, मोह, भावके सम्पर्कमें भाव होता है, वह सब अन्ञान- 
मय भाव दे । यह अज्ञानमय भाव आत्माको कर्म करनेके लिये प्रेरित 
करता है। जैसे कि चुम्बक पत्थरके सम्पर्कमं जायमान प्रभाव लोहेकी 
सूचीको आकपिंत होनेको श्रेरित करता है | 

१३४--ओऔर, जैसे चुम्बक पत्थर हट जाय तो उस वियोगसे होने 
वाली स्थिति लोहेकी सूचीको स्थित रहने देती है । इसी प्रकार रागादि 
आखवसे भिन्न स्वभावी चेतन्यमात्र आत्माके विवेकसे होने बाला ज्ञानमय 
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भाव आत्माफो स्वभावसे ही कर्म करनेकी उत्सुकताके अभावकी स्थितिफो 
स्थापित करता है| सो रागादिसंकीर्ण भाव आत्माको कह त्वमें प्रेरक 
दोनेसे बन्धक है व रागादिसे असंकीर्णभाव याने ज्ञानमय भाव रवभावका 
उद्भासक द्वोनेसे केवल ज्ञायक है, वन्धक नहीं होता । 

१३६--जैसे पका फल पेड़के दंठलसे गिर जाय तो फिर ढंठलके 
सम्बन्धको प्राप्त नहीं होता । इसी प्रकार लो कर्मभाव अथवा कर्मेदियजञ्ञ 
भाव स्थानसे वियुक्त हुआ, वह फिर जीबमें सम्बन्धको भ्राप्त नहीं होता । 
इस तरह ज्ञानमय भाव रागादिसे असंकौर्ण हो जाता है | 

१३७--अज्ञान अबवस्थामें जो कम वद्ध हो गये थे, वे ज्ञानी जीवके 
आत्माके साथ बादमें भी कुछ समय तक रहते हैं, किन्तु वे अब ऐसे हैं 
जैसे कि पड़ा हुआ मिदट्टीका पिण्ठ। पढ़ा हुआ मिट्टीका पिण्ड कुछ 
विभावका कारण नहीं होता | इसी तरह वे कम कमोणशरीरसे ही बे 
हैं याने कामीणुपिण्ट है, वह उपयोगसे या ज्ञानी आत्मासे नहीं वंधा है। 
तात्पर्य यह है कि जहां आवाखध दूर हुआ कि द्रव्यास्व तो स्वत: हो 
भिन्न था, अब आत्मा निराखव हां गया, शुद्ध ज्ञायक हो गया । 

१३८--यद्यपि किसी अ्रवस्था (गुणस्थान) तक ज्ञानी जीवके भी 
कर्म-वन्ध होता है; परन्तु वह ज्ञानीकी दशाके कारण नहीं, किन्तु उस 
जीवके जो राग विभाव शेष है, उसके कारण | बह्द राग घुद्धिपूलेक नहीं है, 
इसलिये आस्वका निपेघ है, किन्तु बह ज्ञान-दशा जघन्य है, इससे 
अनुमान होता है कि अथुद्धिपूवंक विभाव कल्नडू अवश्य है, यद्दी आख़ब 
का वहां हेतु है। अतः तव तक अपनेको ज्ञानभावना होना चाहिये जब 
तब कि पूर्ण ज्ञानघन द्वो जाय । यहां पर आशंका होती है कि जब उसके 
अबुद्धिपूचेंक विपाक है, वद्ध कर्मोका सत्त्व है, उसका भी तो उदय होगा, 
तब उस ज्ञानीको निराखब क्‍यों कहा गया ? समाधान यह दै कि जैसे 
किसी पुरुषका वाला स्त्रीसे विवाह हुआ तो इस अवस्थामें तो घद उपभोग 
के योग्य होती हो नहीं। जब यह चाला तरुण अवस्था पाचेगी तव पुरुषके 
रागानुसार उपभोगने योग्य होगी । इस अवस्थामें यदि पुरुपके बेराग्यभाव 
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एवे तथ वह निरुपभोग ही रह गई। इसी प्रकार जिन कर्मोझा बन्ध 
ज्ञान अवस्थामें हुआ उन कर्मोंका सत्त्व तो इस समय है; किन्तु वे के 
इपाकालुभवके योग्य तो तव होंगे जब उनका उदयक्राल आधबेगा। जब 
तका डदयकाल आवेगा उस समय अःत्माके रागभावके अनुसार विपा- 
ग़नुभवके थोग्य होंगे। यदि उस समय आत्मा तरंव-क्षानके बलसे 
बेरागभाषके उन्मुख रहा, तथ वे कम निरुपभोग होकर ही खिर जांयंगे। 
प्रथवा ज्ञो उदयमें आवेंगे वे जीवविभाव राग, ५, सोहका निर्मित्त 
हीं पावेंगे, तो वे नवीन आखवके केसे कारण होगे ? अथवा जो जीव 
बीथे व चौंथेसे ऊपर १० बे गुणस्थाद तऋ जिस गुणस्थानमें है उसके 
तान वेराग्यके अनुसार अनन्तानुवन्धी शआरादि कम्मोका बन्‍्ध होता ही 
नदी | 

१३६--रागादिमावास्तत्रके विना नवीन कर्मोंका बन्ध नहीं होता । 
हो तस्‍्वज्ञ आत्सा दी कदाचित्‌ तत्त्वक्षतासे च्युत हो जाय तो रागादिभाव 
का निमित्त पाकर पूर्वबद्ध कर्मादय आज्षत्र वन्‍्धका कारण हो जायगा। 
अथवा जो जीव शुद्ध ठत्त्वके परिचयसे दूर हैं, उन चहिमुख जा्रोंके 
पूर्ववद्ध कर्मोद्य नवीन कर्सेवन्धोंको करते हैं। सो जेंसे किसी पुरुषने 
ओजन किया तब वह पेटमें गया भोजन उदराग्तिका निमित्त पाकर माँस, 
बसा, रुधिर आदि अनेक रूप परिणम जाता है। इसी प्रकार अज्षानी 
जीबके अथवा ठस््वज्ञानसे च्युव हुए जीवके फर्सं्षिपाकमें जो कर्म बंधते 
हैं वे रागादि भाजके अनुसार ज्ञानावरणादि अनेक प्रकारमें परिणम जाते 
हैं। जिस तत्त्वज्ञानके अभावमे कर्मवन्ध द्ोता है वह तत्त्वज्ञान शुद्धनयफे 
आशयसे प्रकट द्वोता है, अतः भुमुक्षबोंको निज शुद्ध आत्माको अभेदरूप 
में अहण करने वाले शुद्धनयसे च्युत नहीं दोता चादिये। निधिकरप 
समाधिमें शुद्धनभयका आशय स्वयं छूट जाता दै, बह तो शुद्धनयका फल 
द्वीदे । 

इति आसवाधिकार समाप्त 


(४० ) समयसारद्ष्टान्तमर्म 


संवराधिकार 


१४०--अंखबके निरोधको संबर कद्दते हैं। संवरका मूल विपरीत- 
आशय रहित न है | भेदविज्ञानके प्रसद्में जो बातें आती हैं वे ४ हैं- 
आत्मा, भावकम, द्रव्यकर्म व नोकस (शारीरादि) | यहीं यह जिस हृष्टिमें 
दिखे कि आत्मामें (उपयोगमें) ही आत्मा है, इसमें क्रोधादि भावकरम; 
जञानावरणादि द्वव्यकर्म व शरीरादि नोकम नहीं हैं और न इसमें शुद्ध 
भात्मा है। खुद द्वी आद्वार दे व खुद ही आधेय है। जसे कि आकाश 
द्रव्य आकाशमें ही प्रतिष्ठित है, उसमें परकी न अधारता है और न 
श्रायथेयता है | इसी प्रकार ज्ञानमें कहो या अभेदनयसे आत्मामें कहो 
खुदमें खुदकी उठाधारता है व खुदकी आधेयता है। यहां मुख्यरूपस यह 
भेदविज्ञान रृष्टिमें लेना है कि क्रोध आदिसें उपयोग नहीं, उपयोगमें 
क्रोधादि नहीं, क्रोचादि ऋ ध्यतादिस्वरुपमें है, ज्ञान जोनतास्वरुपमें है 
इस भेदविज्ञान वलसे क्रोधादिको देय व ज्ञानको उपादेय देखा जाना है। 
इसके प्रसादसे उपादेयताका भी विकल्प छूटकर शुद्ध आात्माक्ी उपलब्धि 
दोवी है, शुद्धात्माकी उपलब्धिसे राग, देप, मोहका अभाव होता है, यही 
शअ्रवस्था संबर तत्त्व है । 

१४९--ज्ञिस आत्माके उक्त प्रकारसे भेदविश्लान हो जाता है, उसके 
ऐसा दृद़नम अववोध रहता है कि जेसे तीव्र संत्प्त अग्नि तपाया गया 
भी सोना अपने सुवणपनेको नहीं त्यागता इसी प्रकार तीव्र कमेबपाकसे 
युक्त होनेपर भी ज्ञान अपने ज्ञानस्परभावको नहीं त्यागता | यदि त्याग दे 
ती वस्तु तो स्पभाषमात्र है स्वभावके त्यागते ही वस्तुका नाश हो ज्ञायगा । 
ऐसा जानता हुआ कससे आक्रान्त होनेपर भी ज्ञानी राग, देपष, मोहफों 
प्राप्त नहीं दोता अपितु शुद्ध साव्माओं ही प्राप्त होता है । 

१४२--यहां आशंका हो सकती है कि आत्मा तो इस संमय 
परोक्ष है, उसका ध्यान कैसे किया जा सर्कता है ? समाधान यह है कि 
परोक्ष भी कोई रूपी पदार्थ परके उपदेशसे लिखे गये रूपकी देखकर जैसे 


निजंराधकए 


कोई पुरुष जान लेता है, वेसे ही उपदेश/डिसि “मैंने जीव 2 
इत्यादि रूपले अबधारित कर लिया जाता, है?>तथा अह-.्स्व 
भावज्ञान यद्यपि केवलज्ञानकी अपेक्षा परोक्षे है कप इन्ट्रियजन्य- सवि- 
कल्प ज्ञानकी अपेक्षा ता प्रत्यक्ष है ही। अथवा पहिले समयमें भी तो 
इसी प्रक्रियासे आत्माकों अहण करते थे। दिव्य ध्यनिके द्वारा अथवा 
अन्य उपदेशादिसे तो केवल कुछ कद्दा दो तो जाता था, अहण करना तो 
स्वसंवेदन ज्ञानसे ही होता था । 

इस शुद्धात्मतत्त्वकी उपलब्धिसे मिथ्यात्वादि भावोंका अभाव है। 
उसका अभाव हांते पर रागादिक्रा अभाव होता है। उसके अभाव होने 
पर कमका श्रभाव हो ज्ञाता है। उसक अभाव होने पर शरीरका अभाव 
हो जाता है। शरीरका अभाष होने पर संसारका अभाव होता है। संसार 
ही दुःख है संसारके अभावमे सर्व दुःखोंका अभाव है। यहाँ शुद्धात्म- 
तत्त्वकी उपलब्धिका मूल कारण भेद्विज्ञान है । अतः सर्वयत्नसे भेद्वि- 
ज्ञानकी भावना करना चाहिये । 


इति संवराधिकार समाप्त 


७-०० 2 ०+च्व 


निर्जराधिकार 


१४३--विकारके भड़नेको निर्जरा कद्दते हैं । निर्जया दो प्रकारकी 
है (१) भाव निजरा, (२) द्रव्य निजेरा | ज्ञानी जीवके निर्जरा तो संबर 
पूवेंक होतो दे और अज्ञानी जीवके निजेरा बन्धपूर्वक द्वोती है अथौत्‌ 
ज्ञानी जीवके कर्मनिजेरा व भावत्जिरा (विभावका होकर ज्यय होना) 
अन्य बन्धको नहीं बढ़ाती किन्तु मिथ्यादहृष्टिके कमनिजैरा (उदय या 
उदीरणा) घ भावनिजेरा (विभावका उन्मसन द्ोकर निमग्न होना) अन्य 
कर्म बन्धका कारण चन जाती दे | जैसे कि हाथीका स्नान और घूल 
चिपटनेका कारण ही बन जाता दे और हाथी सूढ़ोंसे धूल अहण कर कर 
सारे शरीरको धूसरित कर देता दे । 


( ४२ ) सारचष्टान्तमर्म 


१४४--तथा, जैसे कोई तस्कर (चोर) कोतवालके हारा गिरफ्तार 
हो ज्ञाय अन्तमें मरणादिका क्लेश सुना दिया ज्ञाय तो यद्यपि वह ठस्कर 
मरणादिक नहीं चाहता है तो भी मरणादिका अनुभव करता ही है। इसी 
प्रकार सम्यग्टष्टि नीब यद्यपि श्रात्मीय छुखको उपादेय व विषय सुखको 
द्वेय,जानता है तो भी कमंविपाकरूपी कोतवाल द्वारा गिरपतार हुआ यहद्ठ 
विना रतिके विषय सुखादिका श्रतुभव करता दे । इसी कारण ज्ञानीकी 
ग्रह निजेरा अथवा उपभोग बन्धके लिये नहीं होता, प्रत्युत निजराके 
निभित्त ही होता है । 

१४५--जैसे कि विषका पान जनरली मरणका कारण दोता है, 
लेकिन विषवेद विषका पान करता हुआ भी मंत्र औपधि आदिकी 
सामथ्यसे मरणक्ो प्राप्त नहीं होता । इसी प्रकार पुदूगल कर्मका उदय 
अज्ञानी जीवके रागका सद्भाव होनेसे चन्धका कारण होता है, लेकिन 
ज्ञानी जीवके रायादि अ्रश्नानमय भाव न होनेसे ज्ञानके सामर्थ्यस पुदूगल 
कर्मका उदय भोगता हुआ भी वन्धक्शो प्राप्त नहीं होता । 

१४६--तथा, जेसे कोई पुरुष रोगके प्रतीकारके निमित्त मद्यमें 
मयकी विरोधी कुछ श्रीषत्रि ठालकर पीता दे तो वह मद्यपानके रागके 
अभावके कारण मतवाला नहीं होता । इसी प्रकार कर्मविपाकज्न वेदनाके 
प्रतीकारके निमित्त तक्त्वप्रतीतिसद्वित वत्त कर पद्म न्द्रियकें विषयभूत 
भोजनादि पुदुगल द्वव्यके उपभोग द्वोनेपर भी ठत्त्वज्ञानी उपभोगमे 
प्रतीतिमें तो सर्वथा रागका अभाव होनेसे व चर्योमें यथायोग्य रामका 
अभाव होनेसे मतवाला नहीं होता | 

१४७-तथा, जैसे छिस्रीके घर विवाद्यादि प्रकरण (४70४०॥) 
में दूसरे घरसे आये हुए पुरुषके भी विवाह्यदि प्रकरणमें करने योग्य चेष्टा 
होती है तो भी उस प्रकरणका राग न होनेसे वह अ्रप्राकरणिक है। इसी 
प्रकार निवि कार निज शुद्धात्म तत्त्वका प्रत्यय करने याला ज्ञानी अपने 
गणस्थानके योग्य पत्च्वेन्द्रियके विषयोको सेवता हुआ भी ४स बृत्तिका 

+ न होनेसे असेवक है । और, विवाहके घर बाला पुरुष कार्यव्यासदसे 


निजेराधिकार * (४३ ) 


गीतादि विवाह चेष्ट/को नहीं कर रहा है तो भी विधाद्द प्रकरणका राग 
दोनेसे वह प्राकरणिक है । इसी प्रकार अज्ञानी जीव उपभोग न मिलनेसे 
या अन्य कार्यव्यासड्ृसे विषयकों न भी सेवता दो णो भी वह 
सेबक दै 

१४८--सम्यग्दष्टि जीबके पूर्ववद्धू क्मंविषाकसे राग विभाव 
आता दे तो भी वह यही जानता दे कि यह कर्मोदयनिमित्तक भाव है, 
मेरा स्वभाव नहीं, में तो शुद्ध ज्ञायक भाषमात्र हूँ। जैसे कि स्फटिक 
पापाणमें पर ढाऋुक्की उपाधिसे उत्पन्न जो लाक्षिमादि दे वह 
ओीपाधिकभाव है, स्फटिकका स्वभाव भाव नहीं है, वद तो निज्ञ- 
स्पच्छुतामय है । 

१४६--आत्माका विशुद्ध स्वभाव ही आत्माका उत्कृष्ट पद दे। 
समस्त अस्थिर (विनाशिक) भावोंको याने द्रव्यकरम व भावकर्म (विभाष) 
को छोड़ करके एक इस ही एक ज्ञानभावका अवत्म्बन करना चाहिये। 
यद्यप इस ज्ञानभाषके मतिज्ञान, श्र तज्ञान, अवधिश्लान, मनःपर्ययज्ञान व 
केवलज्लान ये सब परिणमन हैं, किन्तु वह सब निश्चयसे एक द्वी पद है । 
जैसे मेघपटलका कम अधिक आवरण होनेके कारण सूर्यको भी प्रकाशभेद 
होते हैं, प्रकाशभेदोंके कारण सूर्यमें भेद नहीं हो जाता, सूर्य तो एक द्वी 
है, बल्कि वे प्रकाशभेद भी सूयेक्ी एकताका ही सकेत कराते हैं। इसी 
प्रकार कमंपटलका कम्म अधिक आवरण होनेके कारण ज्ञानके भी जानन- 
भेद होते हैं किन्तु उन ज्ञानातिशय भेदरोंके कारण ज्ञानस्वभावमें भेद नहीं 
हो जाता ज्ञानस्वभाव शो वही एक दे। बल्कि वे श्ञानातिशयभेद भी 
झानस्वभावकी एकताका संकेत कर।ते दें । 

१५०--जैसे एक रत्नाकर समुद्रमें छोटी वड़ी श्रनेक लह्रें उठती 
हैं वे सव एक जलरूप ही हैं। इसी तरद्द यह चैतन्य रत्नाकर एक ही हैः 
इसमें कमके निमित्तसे क्वानके अनेक भेद अपने आप व्यक्तिरूप होकर 
प्रकट होते हैं, वे व्यक्तियां एक ज्ञानरुप द्वी हैं । 

१४१९--जिस आत्माने इस निज ज्षायक् स्वरभावका परिचय किया 


(४४ ) सम्यसारद्ष्टान्तम मम 


दसके इच्छाभावरुप अश्लानमयभाव नहीं रहता और इसी कारण वहद 
अन्य पद्थोचा व परभावोंका ज्ञाता तो रहता है किन्तु ज्ञेय पदार्थमें 
तन्‍्मय नहीं दोता अतः वह निष्परिमद होता है। जैसे कि दर्पणमें जो 
प्रतिविम्ब है उसका देखने वाला ज्ञाता तो रहता किन्तु उस प्रतिविम्बसे 
तन्‍्मय नहीं हो जाता । इस तरद यह क्षानी पुएय (शुभोपयोगरूप धर्म) 
का, पाप (विपय कपाय रूप अधर्म) का, अ्शनपानका, उपभोगका श्ञायक 
रहता है, परिग्रही नहीं होता है । 

१४२--न्ञलानी जीव न चंधके निम्मित्तमृत रागादिभावोमें राग 
करता है ओर न उपभोगके निम्मित्तभूत सुख दुःखादिक भाषोंमें राग करता 
है। यहां यह विशेष ध्यान दुनेकी वात है कि वन्धके निमित्तमून भाव तो 
ज्ञानीके होता ही नहीं, उपभोगका निमित्तभूत भाव कदाचितू होता दै। 
तात्पर्य यह है कि भोगनिमित्त थोड़ा पाप तो ज्ञानीके कदाचित्‌ हो ज्ञाता 
है सो वहां भी ज्ञान व वैराग्यके सामथ्यसे अवन्ध रहता है, वन्ध- 
निमित्तमुत मिथ्यात्वाद भाव तो द्वोते दी नहीं हैं । निष्प्रयोजन श्रपध्यान 
वनन्‍्व निमित्तमून भाव है | ज्ञानी यह पाप नहीं बांधता, जैसे कि इस 
अपध्यानसे शालिमत्स्थ चहुत पाप वांधता है । 

१४३--ज्षानी जीवके उपभोग कर्मसे राग रस नहीं आता अतः 
ज्ञानी परिअह भावषको प्राप्त लहीं होता । जेसे कि जो वस्त्र लोध फिटकरीसे 
नहीं भियोया दे उसपर रंयका मेल वाहर ही लोटता है, बस्त्रमें रद जमता 
नहीं दे । 5 

१४४--ब्वानी जीव समस्त राग रससे दूर रहनेके स्वभाव वाला 
है अतः उपभोग अथवा कर्मके मध्य पड़ा हुआ भी उपभोग अथवा कर्मसे - 
लिप नहीं होता है । जेसे कि सुवर्ण कीचड़ अथवा जंगसे छूटे रहनेके 
स्वभाव वाला दै अतः बह कीचड़ अथवा लंगसे लिप्त नहीं होता है। 

१५५--अन्लानी जीव रायरससे लिप्त होनेकी प्रकृति वाला है 
अतः उपभोग अथवा कर्मके सध्य पढ़ा हुआ कर्मसे लिप्त हो ज्ञाता है। 
“७ कि लोदा कीचढ़ अथवा ज॑गसे छिप्त हो लेनेके स्वभाव वाला है 
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झतठ:ः बह कीचड़ अथवा नंगसे लिप्त हो जाता है | 

१५६--जेसे धौंकनी द्वात आगसे धौंक गये सिदूर व शीसा 
सद्दित लोहा पुण्योदय द्दोनेपर किट्ट कालिका सेलसे रद्दित होकर सुबर्ण 
हो जाता है। इसी प्रकार तपस्या रूपी धोंकनी द्वारा ध्यानरूपी अग्निसे 
घौंका गया याने तपाया गया रत्लत्रयकी क्रौषधि सद्दित यद लोहास्थानीय 
यह जीव किट्टस्थानीय कर्म व काल्षिकास्थानीय रागादिभावसे रहित द्दोकर 
मुक्त हो जाता है । 

१५७- परद्रव्यका उपभोग ज्ञानीके अज्लानमय भाषको उत्पन्न 
नहीं कर सकता, क्योंकि परपदार्थ अन्य परके भाव बनानेमें कारण नहीं 
है । ज्ञानी हो यदि श्लानभावसे च्युन होकर अज्ञानी रूपसे परिणमने लगे 
तो चाहे परद्रव्य भोगे या न भोगे स्त्र्य अज्ञानरूप हो गया । इस कारण 
यह बात सुसखिद्ध है कि ज्ञानी जीवचके परके अपराधसे याने उपभोगके 
कारण वन्य नहीं दोता किन्तु ज़ब वन्ध होगा तब रवके अपराधसे होगा | 
जैसे कि शख जीवफा शरीर श्वेत है बह केसे ही पर द्रव्य (फालो, पं।ली 
मिट्टी आईि) को भोगे उससे वह काला नहीं हो सक्‍ता। हां वहो शंख 
शरीर यदि श्वे तपनेको छोड़ कर काले रूपमें परिणम जावे तो वह पर द्रव्य 
को भोगे या न भोगे स्थय॑ काला हो जायगा । ध् 

१४८- अज्ञानी जीब आगामी ५ण्य सुख चाहनेके लिये त्रत, तप 
आदि करता दे तो उससे उपा्जित पापानुबन्धी पुण्य भविष्यमें भोगोंकों 
देता दे । जेंसे कि कोई पुरुष आजीविकाके लिये राजाकी सेवा ऋरता दै 
गे राजा उसे आजीविका देता है । 

१५६-- अथया कोई ज्ञानी जीव निवि कल्प समाधिके अभाषमें 
विषय कपायकी आपदासे बचनेके लिये त्रत, शील, उपबास, तप आदि 
करता है। वह पुण्यसुखकी चाइसे नहीं करता है। सो उसके यद्यपि 
पुण्यवन्ध होता है किन्तु आगामी भवमें उसके उदयकालमें भी वह्‌ ज्ञानी 
होता हुआ रागादि फल्चको नहीं पाता ओर सिले हुए पुण्य समागमसे 
विरक दो मोक्षमार्गका सेवन करता है। जेसे कि भरत चक्रवर्ती आदि 
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महापुरुषोंने किया दे | 

१६०--ज्ञानी जीव कर्मझा फल ही नहीं चाहते, इसलिये फद्माचित्‌ 
ज्ञानीको पूवीजित कर्मोवषाककों भोगना भी पड़े तो उस समय द्वोने बाली 
चेष्टाका कोई फल नहीं चाहता और 'ऐसी चेष्डा हो? यद्द भी नहीं 
चाहता, यही कारण है कि वह कर्म या क्रियाफलको नहीं ढेती दै। 
अथवा, जो कर्मका फल नहीं चाहता उसे फर्म फल नहीं देते । जैसे कोई 
पुरुष नौकरीके लिये राजाक्ी सेवा करता दे तो राजा उसे नौकरो (चेतन) 
देता है और जो नौकरीकी चाहसे राजाकी सेवा नहीं करता है उसे राजा 
नौकरो नहीं देता दै । 

१६१--ज्ञानी जीव सर्व भयोंसे रहित होते हैं, क्योंकि उनके आत्मा 
व पर द्रव्योंके स्वरूपसत्त्वकी दृढ़ प्रतीति होती है । यही कारण है कि वे 
सदा निःशह् रहते हैं ओर कदाचित्‌ घोर उपसगें व परीपद भी आ जाय 
वो भी ज्ञानी ज्ञानोपासनासे चिगते नहीं । जसे कि पाण्टत्र आदि महद्दापुरुष 
कठिन उपसर्ग आने पर भी नहीं चिंगे। 

१६२--ज्ञानी जीव कर्मफल्लोंकी (सुखोंदी) वाब्छा नहीं करते हैं, 
क्योंकि उन्हें स्वरूपसत्त्वकी दृढ़ प्रतीति है, आनन्दमय आत्मा दे उसके 
अवलम्बनसे ही शुद्ध आनन्द्विकासके होनेका उनके विशद्‌ अनुभव दै। 
उपसगग या आराम सुविधा द्वोने पर भी ज्ञानोपासनासे नहीं चिगते हैं। 
जैसे कि अनन्तमती कितने दी फुसलाये जाने अथवा ताड़े जाने पर भी 
विषय सुखकी ओर नहीं गई । 

१६३--अ्रमत्त ज्ञानी जीवकी रुचि रत्नत्नय भावफी ओर रहती है, 
जिससे थे रत्ननत्नयसे पिरुद्ध भावों (वेदनाओं) मे खेद मानकर अधघीर नहीं 
होते और न रत्नन्रयधारी अन्तरात्मावोंकी सेवामें ग्लानि करते। जैसे 
कि उद्दायन राजाने साधुकी रुचिसे, ग्लानिरद्दित होकर सेवा की । 

१६४--ज्षानी जीचकी निज शुद्ध आत्मतत्त्वमें प्रतीति, ज्ञाप्ति थ 
चयोकी भाषना होती है जिसके वलसे वह शुभाशुभ भावोंमें ब कुदेव, 

, कुगुरुवोमें संमोहित नहीं होता, जेसे कि अह्मा आदिके व 
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पच्चीसवें तीर्थंदु॒रके दृश्य दिखानेपर भी रेघती रानी संमोद्दित 
नहीं हुई । 

१६५०-च्वानी जीव शुद्धात्ममक्तिके कारण रागादि भावोंकों दूर 
करता है व व्यवहारमें किसी अज्ञानी पुरुष द्वारा होने वाले धर्मोपषबादको 
प्रचलित नहीं होने देता | यह धर्मोपवाद कई तरीकोंसे दूर किया जाते है 
जैसे कि जिनेन्द्रभक्त सेठने ब्रतीमेंपमें रहने वाले ठमके दारा होने वाले 
घमोपवादकी उसको निष्कलडु सावित करके दूर किया, जेसे कई 
आचायेनि भ्रष्ट साधुवोंको संघ-वाह्य करके घमोपवादकों दूर किया 
इत्यादि । 

१६६--सम्यग्टष्टि पुरुष कम विपाकबश कदाचित्‌ स्वयं उन्मागेमें 


रज उन्‍्यगव गाता है और आय कोई उमा (विषम तो भेदविज्ञानके बलसे शुद्धात्मतत्वक्ी सावनाम चित्त स्थिर करके 


है आय बल अल आज पोज दितविस चदता बा । । आदि द्वारा सन्‍्मार्गमं लगाते 
। जैसे वारि निने व्यक्त परिग्रहके दिखा 

पुष्पडाल मुनिको सन्मागेमें स्थित किया । 

१६७--ज्ञानी जीवके शुद्ध स्वरूपके प्रति अपूब बात्सल्य होता है 
ओर इसी कारण ज्यवहारमें आत्मसाधनाके प्रवर्तक धमोत्माजनोंमें भी 
वात्सल्य रहता है, लिस भाषके कारण तत्त्वमावता द्वारा अपने विभाव 
रूप उपसर्गोंक्ो दूर करता है और प्रयत्नपूवक अन्य घमिजनोंके उपसर्ग 
व क्लेशको दूर करता है। जेसे श्री विष्युकुमार मुनिवरते अक॑ंपताचार्य 
आदि ७०१ भुनियोंके उपसर्गंको दूर कराया था| 

१६८--ज्ञानी अन्तःक्रिया व बहिःक्रिया द्वारा आत्माका व निज 
शासनका प्रसावक दो होता है। वह शुद्धात्म-सावनाके बलसे राग 
टेषादि परिणतियोंकोी दूर करके अपना प्रभावक तो होता ह्वी है साथ ही 
उसकी मुद्रा व शुभ चेष्टाओंसे लोकमें भी घर््रभावनाका निमित्त होता 
है। जेसे मुनिवर वजकुमारने अपने योगमें स्थिरता की जिसके प्रसादसे 
राजकृत खक्कका आक्रमण भी फूल बन गया, तथा जैसे मुनिबर मानतुग 
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आदिके अनेक अतिशयोंने जिनशासनबी प्रभावना की ! रत्नत्रयकी प्राप्ति 
श्रतीब दुलेभ है । इसके द्वी प्रसादसे कर्मोंझो निजेरा होती दे। संचर 
पूर्वक निशा मोक्षठत्त्वका कारण है। रत्लन्नयक्रे विपरीत भाजमें याने 
मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान, मिथ्याचारित्रकी बर्तनामें कर्मबन्‍ध है, यह 
संसारका कारण है । अठः संसारके कारशोसि हटकर मीक्षमार्गके लगनेके 
परिणाममें यत्व करना चाहिये याने शुद्धात्माका आश्रय करना 
चाहिये। 
इति निर्जराधिऋआर समाप्त 

(८.4 
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१६६--कर्मबन्धका कारण क्या है और वह केसे मिट्रे ? यह रहस्थ 
जानना बहुत आवश्यक चीज है । यहां कर्मवन्धके कारणको एक दष्टान्त 
द्वारा प्रकट किया जाता है। जैसे एक मल्ल अपने शरीरमें तेल लगाऋर 
हाथमें तलवार लेचऋर शस्त्राभ्यासके लिये घूलवाले अखाड़ेमें कृद्ता है 
और वहां कदली आदि पेड्ोका तलवारमे घात्त करता है । कुछ समय इस 
व्यायामके कर लेनेपर उसके देहमें घूल बहुतसी चिपट जाती है। यहां 
विचार करें क्रि उस मल्लके देहमें धूल असलमें किस कारणसे चिप्ट 
गई । इसी प्रकार विचार करनेके लिये दाष्टोन्तका इृष्टिकोश लेवे । यह 
संसारी जीव रामादिमें उपयोग लगाकर मन) चचन, कायका , थोग करके 
बाह्य साधलोंके आश्रयसे कामौशवर्गशाओंकरि व्याप्त संसारमें सचित्त 
अचित्त परिग्रहका संग्रह, संहार करता है और परिणाम स्ररूप क्समे 
बंध जाना है । अ्रव॒ यहां विचार करें कि क्या (१) सचित्तादि पदायोका 
संहारादि किया इससे कर्म यंघा ? (२) क्या बाह्य साघनोंके ऋरण कम 
वैधा ? (३) क्या मन वचन कायके योगसे कर्म चंधा ? (४) क्या कामीण- 
वर्गशाओंसे भरे संसारमें रहनेके कारण कर धंघा ? जैसे कि दृष्टान्तमें 
५च। दो सकता है कि (१) क्या ऋली आदि वृत्तोंक। घात होनेसे देहमें 
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धूल चिपकी ? (२) क्‍या तलवार हाथमें होनेके कारण धूल चिपकी ? 
(३) कया व्यायाम व्यापार करनेसे धूल्न चिपकी ! (४) क्‍या धूल भरे 
अब्ाड़ेमें रहनेसे धूल चिपकी ? 
१७०--उक्त अश्नोंपर विचार करनेसे यह समाधान द्वोता दे कि 
सचित्त पदार्थ (आणी) के घातसे कर्म नहीं बंधता, क्योंकि यदि प्रारि- 
घातसे कर्म वंधता हो तो ईयो समिति (प्राणयरक्षा करते हुए) से चलते 
हुए साधुके पद-तलमें कोई सू्रम जन्तु आ जाय व उसका घात हो जाय 
तो वहां भी उस कारणसे वन्ध द्वोना चाहिये किन्तु साधुके तो तत्कृत 
बन्ध द्ोता नहीं । जेसे कि यदि कदली आदि बक्षके घातसे यदि धूल 
चिपटती द्वो तो दूसरा मल्‍्ल भी तो जो कि जरा भी तेक्ष देहमें नहीं 
लगाये हुए है, उसी प्रकार व्यायाममें कदली आदि वृक्षका घात कर रह्दा 
दहै। उसक देहमें क्‍यों नहीं धूल विपटती ? इससे सिद्ध है कि जैसे कदली 
' घातके कारण धूल नहीं विपटती इसी प्रकार सचित्त-घातसे कर्मंबन्ध 
नहीं होता । 
१७१--वाह्य साधन (मकान आदि) के कारण भी कर्मवन्‍्ध नहीं 
होता, क्योकि यहि बाह्य उपकरण, साधन आदिके कारण कसेवन्ध द्वोता 
तो सयोगी ज्ञिन अथवा तीथंकर भगवानके समवसरणमें तो गन्धकुटी 
आदि कितने वेभव रहते हैं, फिर उनके कर्मबन्ध क्यों नहीं होता ? जेसे 
कि तलवार आदि शस्त्र द्वाथमे दोनेसे यदि घृूल्न चिपटी होती तो दूसरा 
मल्ल भी तो जो देद्दमें तेल नहीं लगाये हुए है उसी प्रकार तलवार दाथमे 
लेकर व्यायाम करता है उसके धूल क्यो नहीं चिपटती ? इससे सिद्ध है 
कि लेसे तलवार आदि उपकरणोके कारण धूल नहीं चिपटती इसी प्रकार 
, बाह्य साधनोंके कारण जीवके कर्मवन्ध नहीं होता | 
है १७२--मन बचन कायके हलन चलनसे भी कमंवन्ध नहीं होता, 
क्योंकि यदि योगसे फर्मवन्ध हो जाता होता तो सयोगिज्िन भगवानके 
भी ठो विद्वार, दिव्यध्वनि आ्रादिके निमित्त योग होता है, उनके कर्मबवन्ध 
क्यों न द्ोता ! लेसे कि थदि व्यायामके व्यापार्से यदि घूल चिप्टती 
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होती वो दूसरा मल्‍्ल भी ठी जो देहमें तेल नहीं लगाये हुए दे, उस्धी 
प्रकार व्यायामंकी चेष्टा करता दे उसके धूल क्यों नहीं चिपटती ? इससे 
सिद्ध है कि जैसे व्यायाम चेष्टाके कारण धूल नहीं चिपटती इसी प्रकार 
मन, वचन, कायके योग (हलन चलन) के कारण क्म-वन्ध नहीं 
दोता । 
१७३--कार्माणवर्गणाओंसे व्याप्त लोकमें रहनेके कारण भी 
कर्मवन्ध नहीं होता, क्योंकि यदि का्मोणवर्गंगाव्याप्त लोकमें रहनेके 
कारण कर्मवन्ध हुआ करता तो सिद्ध भगवान भी तो लोकमें हैं उनके 
कर्मवन्ध क्यों नहीं हो जाता । जेसे कि घूल भरे अखाड़ेमें जानेसे धूल 
चिपटती द्ोती तो दूसरा मल्ल भी वो जिसके कि देहमें तेल नहीं लगा 
है, उसी धूल भरे अखाड़ेमँ व्यायाम करता दे, उसके धूल क्‍यों नहीं 
चिप्टती ? इससे सिद्ध दे कि जेसे धूल भरे अखाड़ेमें जानेसे घूल नहीं 
चिपटती इसी प्रकार कार्मोणवर्गणाव्याप्त लोकझमें रहनेसे कर्म नहीं 
बंचता | 
१७४--अच केवल जिज्ञासा एक यद्दी रह जाती है कि आख़िर 
कर्मवन्‍ध किस कारणसे द्ोता ? जेसे कि दृप्टान्तमें अवशिष्ट जिज्ञासा 
यही रद्द जाती कि आखिर उस मललके धूल किस कारणसे चिपटी ?९ 
समाधान यह दै कि जेसे देदमें स्नेह (तेल) लगनेके कारण उस मल्लके 
वहां धूल चिप गईं, इसी प्रकार स्नेह (रागादिविभाव) होनेके कारण 
जीवके कर्मेवन्ध हो जाता है । यहाँ इतना विशेष नानना कि मात्र रागसे 
कर्मवन्ध साधारण द्वोता है, किन्तु रागमें राग होनेसे अथवा रामादिको 
उपयोग भूमिमें ले जानेसे कर्मवन्‍्ध विशेष होता है। कर्मंवन्‍्धकी विशेषता 
संसारका मूल है | उक्त साधारण कमंवन्ध संसाखूद्धिका कारण नहीं, 
किन्तु अल्पकालमें उसकी भी निजेरा द्वोकर निजेरा हो ही जायगी । 
१७५---रागादि परिणासको' उपयोग भूमिमें ले आना ही श्रज्ञात 
परिणाम दे । अज्ञान परिशामः करमवन्धका कारण: है। जैसे कि कोई 
ह मानता दे कि में पर जीवोंकोी मारता हूँ या पर जीवॉसे मैं मारा 
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जाता हूँ, ऐसा विकल्प करना अज्ञान दै। यह अज्ञान जिनके है चे 
मिथ्यारृष्टि हैं, जिनके यह अज्ञान नहीं थे सम्यन्दष्टि हैं । 

१९७६--यह विकल्प अज्ञान क्यों है? समाधान-चू'कि अन्य 
द्रव्य किसी अन्य द्रव्यकी परिण॒ति' नहीं कर सकता, सो कोई जीव किसी 
जीवको न भार सकता न कोई दिसीसे मारा जाता, इस कारण उक्त 
विकल्प श्रज्ञान है । जेसे कोई जीव मरता है तो बह- अपने भावकी 
आयुक्षयसे दी तो मरता है, यद्‌ उसके आयुका क्षय न हो तो मरंणं 
संभव ही नहीं है | किसीकी आयुको न तो तुम हर सकते हो और न 
तुम्हारी आयुको अन्य कोई हर सकता है | फिर जो वात की नहीं जा 
सकती उस' बातका अध्यवसाय करना अज्लान नहीं तो और क्‍या है? 
अन्नान ही है । ! 

,. १७७--इसी प्रकार जीवके कत त्वका अध्यवसाय भी अज्ञान है। 

जैसे कि किसीने यह प्रतीति की कि “में दूसरोंको जिलाता हूँ या मैं दूसरों 
के द्वारा जिलाया जाता हूँ?” यह भी अज्ञान भाव है। अज्ञान ही वन्धका 
कारण है। 

१७८--यह विकल्प अज्ञान क्‍यों है ? उत्तर-अन्य द्रव्य किसी 
अन्य द्रव्यकी परिणति नहीं करता सो कोई जीव किसी जीवको न जींवन' 
दे सकता और न किसी जीवसे जीवन ले सकता । जैसे कोई ज्ींब जीता' 
है तो बढ अपनी ही आयुके उद्यसे जीता है, यदि उसके आयुका उदय 
न दो तो कोई जिला नहीं सकता | आयुकर किसीका न तुस दे सकते 
और न तुम्हारी आयुकर्म अन्य कोई तुम्हें दे सकता। फिर, जो वात 
की नहीं जा सकती उसका अध्यवसाय करना अज्ञान नहीं तो और क्या 
है! अज्ञान दी है। , 

१७६--इसी प्रकार “में अमुककों दुःखी करता हूँ; अमुुकको सुखी 
करता हूँ” ये अध्यवसाय भी अज्ञान' दे, क्योंकि हुःखी सुखी होना जीव 
के अपने अपने कर्मोद्यसे ही संभव है । जेसे कोई जीव सुखी होता है 
तो वह अ्रपने पूवार्जित सातावेदनीयके उद्यसे' सुखी होता दे। 
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सातावेदनीय कोई उसे दे नहीं|सकता, यद्दी दुःखकी वात है। अखाता- 
वेदनीय भी कोई अन्यको दे नहीं सकता | 

१८०--चाहे कोई ज्ञीव परके प्रति पाप परिणास करे यथा कोई 
पुण्य परिणाम करे उससे परका परिणमन हो नहीं जागा, केवल वे 
परिणाम पाप या पुण्यवन्धके कारण होते हैं। बन्धका कारण अध्यवसाथ 
भाव (मोह, राग, देषादि) है, वाह्य वस्तु चन्धका फारण नहीं है। हां 
बन्धके कारणभूत रागादि परिणामका आश्रयभूत बाह्य वस्तु होता है। 
चरणाजहुयोगमें जो वाह्य वस्तुका त्याग बताया गया है वह रागके 
आश्रयभूत पदार्थसे दूर रहनेको बताया निससे रागके आविभौवकी 
सुगमता न रहे, क्योंकि वाह्य पस्तुके भाश्रय बिना अध्यवसाय भाव 
उत्पन्न नहीं होता । जैसे कि युद्धमें यद् तो भाव हो सकता है कि सें 
बीरजननीके पुत्रका घात करू, किन्तु यह भाव नहीं हो सकता कि में 
वन्ध्याके पुत्रका घात करू' । तातपय यह है कि रागादिक वाह्य बस्तुके 
आश्रय बिना नहीं होते, अतः वाह्य बस्तुका प्रतिपेध कराया जाता है । 

१८१--कभी ऐसा भी द्वोता है चन्धके कारणका आध्रयभूत जैसी 
वाह्य वात होती है बह वाह्य चात भी हो जाय तो भी वन्ध नहीं होता 
इससे और भी सुसिद्ध वात हुई कि वाह्म वस्तु वन्धका फारण नहीं दै। 
जैसे कोई मुनिराज इयो समितिसे विहार कर रहे हैं, उघ समय पद्‌ तल 
अचानक कोई सूच्म जीव उड़कर या किसी तरह भर जावे तो उन 
मुनिराजको उस हिंसाका वन्ध नहीं होता है। इस कारण जीचके 
वा अध्यवसानरूप न द्वो तो वाह्म वस्तु बन्धके हेतुका हेतु भी नहीं 
होता 

१८२९--“मैं अन्य जीवको दुःखी करता हूँ; सुखी करता हूँ”? यह 
सव अध्यवसान मिथ्या दे क्योंकि किसी जीवने परिणाम तो किया कि 
में अमुकको दुःखी करता हूं और उस अमुकके असाताका उदय नहीं है 
ठो वह दुःखी तो नहीं होता । तथा, किसी जीवने परिणाम किया कि 

अमुककी सुःखी करता हूँ और उस अमुकके साताका उदय नहीं है तो 
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सुत्री तो नहीं होता । तात्पये यह है कि परके विचारनेसे अन्यमें स्वार्थ- 
किया तो नहीं हुई । जहां स्वार्थक्रिया नहीं दै।वह भूठ है | जेसे कोई ऐसा 
हज करे कि मैं आकाशके फूल तोड़ना हूँ तो वह क्ूठा ही भाव 
तोदै। 

१८३--इसी प्रकार कोई जीव सोच कि में,पर जीवको वांधता हूँ 
था छुटाता हूं तो यह भाव भी मिथ्या दे) जैसे किसीने (सीताके लीव 
प्रतीन्द्रने) यह भाव किया कि में अ्रमुकको (रामचन्द्र जीको) वांधता हूँ 
तो अमुकका (रामचन्द्र जीका) सराग परिणाम नहीं है तो वह बंध तो 
नहीं सका | इसी तरह छुड़ानेक्री भो चात समभता । कोई जीव सोचे कि 
मैं अमुकको मुक्त वनादं' और अमुकके वीतराग परिणाम न दो तो 
अमुक मुक्त तो नहीं हो जायगा | अतः सभी श्रध्यवसान मिथ्या हैं । 

१८४--अज्ञानी जीव निष्फल रागादिभाषसे मोहित होकर किसी 
भी परभावकों अपने रूप करता रहता है। जेंसे नारकादिभाव द्वोते हैं, 
नरकगत्यादिकर्मके उदयसे और अज्ञानी जीव में नारकी हूं आदि श्रतीति 
से अपनेको नारकादिरूप करता है | अथवा जेसे हिंसारूप भावके द्वारा 
अपनेको हिंसक करता है इत्यादि ! 

१८५--इतना ही नहीं, किन्तु अज्ञानी जीव ज्ञेय पदार्थोंको भी 
अपनेरूप किया करता दे | जैसे कि घमोौस्तिकायको जानता हुआ मानता 
है कि में धमोस्तिकाय हैँ | पुदूगलकछो जानता हुआ मानता “मैं पुदूगल 
हूं”, अन्य आआाणीकों जानता हुआ मानता है कि मैं यह प्राणी हूँ। यहां 
यह श्रश्व होना आ्रक्ृतिक है कि ऐसा तो कोई विकल्प नहीं करता । 
समाधान यद्द है कि जेसे घटाकारपरिणत ज्ञान उपचारसे घट कहा 
जाता है इसी प्रकारसे धर्माश्तिकाय आदिकी परिच्छित्तिरप जो विकल्प है 
चह भी उपचारसे धमोर्तिकायादि रूप कहा जाता है। ज्व जीव “यह 
धमोस्तिकाय दे? ऐसा विकल्प करता है तब धमोस्तिकाय भी उपचारसे 
किया हुआ होता दै | तात्पर्य यद्द है कि मोदी जीव क्ञयाक्रार विकल्प 
से विलक्षण स्वरूप वाले मिञ्न दत्त्वकी प्रतीति नहीं कर सकता । 
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१८६--जो जीव स्व परभावोंसे मिन्न शुद्ध चेतन्यमात्र समयसार 
की प्रतीति नहीं कर सकता वह वाह्म दुघर तप, ब्तके अनुष्ठान करके 
भी निवोण प्राप्त नहीं कर सकता, क्योंकि आत्मविकास वाह्मक्रियापर 
निर्भर नहीं है| अज्ञान भावके होनेपर अध्यवसातन होते दी हैं। वह सब 
अध्यवसान बन्धका ही कारण है| अब यहां प्रश्त यह हो सकता है कि 
इन रागादि अध्यवसातोंके होनेसें निमित्त क्या है, क्या आत्मा निमित्त दे 
अथवा परपदार्थ ) उत्तर-जेसे रफटिक मणि अपने आप स्वच्छ है वह 
लाई आदि रंग रूप यों दी आप नहीं परिणम जाता है, किन्तु लाल 
आदि पर द्रव्योंके सम्बन्धके निमित्तसे ल्ञाल आदि रंग रूप परिणमता 
डै। इसी प्रकार ज्ञायक आत्मा अपने आप शुद्ध दे वह रायादिरूप यों ही 
आप नहीं परिणम जाता है, किन्तु रागादि प्रकृति वाले कर्मरूप परद्रव्यके 
उद्यके निमिचसे रागादिरूप परिणमता है। 
१८७--तथा जैसे लोकमें अनेक वातें निमित्तनेमित्तिकताकों सिद्ध 
करती हैं वैसे यहां शगादिभावमें निमित्तनेसित्तिकता जाननी | यदि 
पर्वन्य निमित्त नहीं होता तो द्रव्य-प्रत्यास्यान व भाव-अत्याख्यान ये दो 
भेद ही कैसे वनते | द्रव्यका (वाह्य वस्तुका) जो त्याग नहीं करता वह 
तहिषयक भावका भी त्याग नहीं कर सकता । इससे निमित्तनेमित्तिकता 
तो परके साथ वन गई । जैसा खाबे अन्न तेसा होगे सन इसमें भी तो 
परद्वव्यका निमित्तपना आया । जैसे पापनिष्पन्न अथवा उद्िष्ट आहद्यारको 
जब कोई नहीं छोड़ता तो घह बनन्‍्ध साधक भावकों भी नहीं छोड़ता । 
इसी प्रकार आत्माके रागादि भाव होनेमें कर्म परद्रव्य निसित्त है। कर्म 
द्रव्य संयोग छूटे रागादि भी छूट जाते हैं. 
१८८--कर्म पर द्रव्य केसे छूटते हैं यह आखिरी एक समस्या 
है ! उसका इल यह है कि क्मवन्ध होता है परके कतों या कराने .चाले 
। अनुमोदना करने वाले बननेके आशयसे, सो सब पर द्वव्योंका मात्र 
ज्ञावा रहे, न आशयमें कतो बने न कारयिता बने न अनुमोदयिता बने तो 
कर्मवन्ध हृट जाता है। जेसे आह्ारका न कर्ता बने न कारयिता बने 
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आर न अनुभोद्यिता बने याने सन बचनकाय कृत का रेत अनुमोदनारूप 
नव बिकऋलपोसे जो साधु आह्यारके विपयमे शुद्ध है तो परक्ृृत आहारके 
विषयसे वन्ध नहीं है | यदि परके परिणामसे वन्ध होने लगे तो कमी भी 
निवाण नही हो सकता | इस तरह रागादिकी उत्तत्तिम निमित्तमूत पर 
द्रव्य है तो भी स्वतन्त्र सत्तात्मक यथार्थ स्वरूपके ज्ञानसे निमित्त, संयोग 
भी स्वयं दइट जाता और आत्मा रागाद्रिध्तित हो जाता है। 


इति वन्धाधिकार समाप्त 
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१८६ - अरव मोक्ष तत्त्वके सम्बन्ध प्रथम यह विचार किया 
जाता है कि कर्मसे मुक्त होनेका उपाय क्‍या है ? कोई पुरुष ऐसा मानते 
हैं कि कम वन्धके स्वरूपक परिक्षानमान्नसे जीच कर्मसे मुक्त दो जाता है 
सो यह बात नहीं दे । जेसे कोई केदी यह जाना करे कि ये वेड़ियां इस 
तरह पड़ी है, अमुक दिन पड़ी हैं, ऐसी कठोर है, तो क्‍या इतने ज्ञानसे 

दीकी वेड़ियां खुल जायेंगी १ नहीं । वेड़ियां तो वेड़ियोंके वन्धके छेद्नसे 
ही दूर होगी | इसी प्रकार कोई जीव यह जाना करे कि अम्ुुक कर्म इस 
प्रकृतिका है, इतनी स्थिति है, ऐसा अनुभाग है, इस परिणासके निमित्तसे 
बन्धा है, तो कया मात्र इतने जाननेके कारणसे बह बन्धसे मुक्त हो 
जायगा ” नहीं । वन्धसे मुक्ति तो वन्धके छेदनसे ही होगी याने मोह, 
राग, देपरूप परिणमन व अन॑ंतज्ञानादिं गुणमय आत्मस्वरुपमें भ्रज्ञा 
द्वारा भेद करके निजपरमात्मर्वरुपमें स्थित होनेसे ही वन्धनसे मुक्ति 
द्वोगी । 

१६०--कोई जीव ऐसा भो सोचते हैं कि बन्धसे छूटनेके चिन्तन 
ध्यानसे मुक्ति हो जायगी सो यद्द भी वात नहीं है । जैसे कि कोई केदी 
यह चिन्ता अथवा ध्यान किया करे कि 'में वेड़ीसे छूट जाऊं, मेरी बेड़ी 
हट जाय! तो क्‍या इस चिन्तासे वेढ़ी कट जायेंगी ? नहीं । घेड़ी तो वेड़ीके 
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कटनेसे ही द्वटेगी | इस प्रकार कोई चिन्तन किया करे कि कर्म छूट जावे; 
वन्चन नष्ट दो बावे तो क्या इतने चिन्तन सात्रसे वन्‍्वनसे मुक्ति हो 
जावेगी ? नहीं । वन्धन तो वन्धके छेदसे द्वी मिट्रेया | भत्ते ही एक प्रकार 
क इस घमम-ध्यानसे पुस्यवन्धर दो जाय परन्तु इससे मोक्ष प्राप्त नहीं हो 
सकता | 
१६१-जंसे काइ वन्धनमें बंधा हुआ पुरुष अपने ज्ञान व पुरुषाथ 
के चलसे रस्सीका वनन्‍्धचन दे तो उसे तोड़कर, सांऋलका वन्धन है तो उसे 
फोड़्कर, काठका वन्धन है तो उसे छुटाकर मुक्त (स्वनन्त्र) हो ज्ञाना है। 
इसी प्रकार जीव तो विभाव, कर्म व शरीरके वन्धनमें वद्ध दे सो बह- 
भेदविल्ञान व पुरुषाथंके चलसे विभावोंकों छेदकर, कर्मोंकों भेदकर, शरीर 
को छुटाकर मुक्त (स्वनन्त्र) हो जाता दै। 
१६२--बन्ध-छ्ुदका उत्तर उपाय निवि कल्प स्वसंवेदन ज्ञान है। 
इस परिणमनमें कुछ भी विकल्प (ग्रहण नहीं हैं, ऐसा नहीं लानना 
बिन्तु शुद्धात्माका संचेदन (ज्ञानरुप विकल्प) दे अथोत्‌ स्वसंवेदनाकाररूप 
एक विकल्पसे परिणत हैं सो इस रुपसे सबिकल्प दे। यद्यपि यह 
परिणमन स्वसंवेदन रूपसे सव्किल्प है तो भी वाह्यविषयक्त विकल्प न 
होनेसे वह निवि कल्प दी ठ। हँसे लोकमें विपयानन्दरूप सराम 
स्वसंवेदन ज्ञान इस विषयक्र विकल्‍प होनेसे सविकल्प. है, तो भी इतर 
अन्यविषयक विकल्प न होनेसे लौकिक दृष्टिका निविकल्प बहा जाता 
है| अथवा दोनों जगह अन्य विपषयक्र सूक्ष्म विकल्‍प बिना चाहे हैं उनकी 
मुख्यता न होनेसे निवि कल्प दें । 
$६३--चन्धछेदका मूल उपाय भदव्ज्ञानरुपी छेनी हं। जस 
थोड़ेके प्रयोगकी प्रेरणासे छेनी द्वारा अनेकके संयोगसे हुए पिण्डके दो 
द्ुक कर दिये जाते हैं, इसी प्रकार ज्ञानमावनाकी प्रेरणासे भेदविज्ञानके 
द्वारा स्वभाव विभाषक्े सम्वन्धको प्थक कर दिया ज्ञावा है। 
१६४--वहां भेदविज्ञान यद्द होता है कि आत्मा तो चेतन्यस्वरूप 
कि त्रिकाल हे व वन्‍्च मिथ्यात्वरागादिक विभावरुप है जो त्रिकाल 
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हीं है अतः ये भिन्न हैं । रागारिका जो चेतन्यक्रे साथ उठना है याने 
चेननमें कलऋना है वह चेत्यचेतक भावके कारण हैं, एक सरवरूप दवोनेके 
कारण नहीं है सो रागादिका भज्कना तो और यद्दी सिद्ध करता है कि 
आत्म) चेतन है, उसका स्वरूप चेतना दै। जेसे कि दीपकके होनेपर 
घटादिक पदार्थ प्रकाशित दह्वोते हैं सो यह प्रकाश्यप्रकाशकताके कारण हैं, 
एक पदार्थके कारण नहीं | यहां भी घटादिका प्रकाशित होना यही सिद्ध 
'करना है कि प्रदीप प्रकाशकता स्वभाव वाला है। 

१६४- इस आत्माका गहरा प्रज्ञा द्वारा करना चाहिये। पहिले 
प्रज्ञा भेद हिया था क मै चैत्न्यस्वभाव हू व रागादि वन्धस्वभाव हैं। 
अब चैनन्य स्व्रभावक्री अहण करना क्रि में चेतने वाला हू; चेतता हुआ 
चेतता हू , चेतन वालेको चेतता हूँ, चेनयमानके द्वारा चेतता हूँ, चेतयमान ' 
क लिये चेतता हूँ, चेनयमानसे चेतता हू , चेतयमानमे चेतता हूँ, फिर 
निवि कल्प स्वरूप अनुभव करके इन विऋल्पोका भी निषेध करके ऐसा 
अनुभव करे कि मैं सब विशुद्ध चैतन्यमात्र हूं। इस प्रकार जो निज तत्त्व 
का अहण करता है वह वन्धनको भ्राप्त नहीं होता और जो निज तत्त्वकी 
इष्टिसे च्युत होकर पर द्रव्यका अहण याने “मसेदं, अदृर्सिद वा? 
विकल्प करता है वह वन्धनको प्राप्त होता है क्‍योंकि परद्रव्यका अदहरण 
करनेसे वह अध्यात्म चौर है। जैसे जो चोरी करता है थाने परकी चीजको 
अपनी बनाता है बह शकित रहता है व बंधता है, इसी श्रकार जो पर 
पदार्थों अपना मानता दै याने भ्दण करता है, वेह भी शक्लित द्वोता है 
व बंधता है । ५ 

१६६--तथा जेसे जो परद्रव्यका अहण करता है बह चौर दण्ड 
पाकर शुद्ध द्ोता है पाश्चात्‌ निःश्ट हो जाता है | इसी प्रकार परद्वव्यका 
राग आदि रूप भ्रदण करता है वह प्रतिक्रमणादिरुप दु्ड पाकर शुद्ध 
होता है पश्चात्‌ निःशह् शुद्धात्माराघनामें लग जाता है । 

१६७--ओर, जो पर द्रव्यका अ्रहण वाब्छा भी नहीं करते हैं वे 
प्रथमतः एवं द्र्ढकी सम्भावना बिना निःशह्क रहते हैं और अपनी प्रवृत्ति 
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में, कृतिम रत रहते हैं, इसी प्रकार जो रागादि अपर।ध नहीं करते वे 
प्रतिक्रमणादि दण्ड पाये बिना ही निःशह्भ रहते हैं और निर्देध निज्परमा- 
त्मतत्त्वकी आराधनामें रत रहते हैं 

१६८- साधुजन अज्ञानियों जेसे होने वाले अप्रतिक्रम॑णसें बचने 
के लिये प्रतिक्रमण करते हैं और प्रतिक्रमणकी अव्ृत्तिसि भी परे होनेके 
लिये से विशुद्ध अप्रनिक्रमण याने सात्र ज्ञाता द्रप्टा रहने रूप निवि ऋल्‍्प 
परिण॒ति करते हैं, इसरो तृतीय भूमिका कद्दते है । लोकमें जेंसे विपकुम्स 
उसे कहा जाता है जिसमें ऐसा विप रहता है कि जिसके पान क्रनेसे 
लीवकी भृत्य हो | इसी प्रकार अध्यात्ममें आज्ञानिजन-संभव अप्रतिक्रमण 
तो विपकुम्भ है ही, किन्तु प्रतिक्रणकों भी एक विकल्‍प अंश होनेसे 
विगकुम्भ कहा है । यह पृ्व अप्रतिक्रमणकी अपेत्षा नअमृतकुम्धभ कहा जा 
सकता है सो यदि ठृतीय भूमिकाके अग्रतिक्रमणका स्प्श हो तो । 

१६६-- लोकमे जसे अमृतकुम्भ उसे कहा ज्ञाता है जिस अमृनके 
पानसे स्व प्रकार हित ही हित हो, ऐसे अमृतपूर्णो कुम्मकों | इसी प्रकार 
सर्वथा अध्यात्ममें सर्वथा अमृनकुम्भ तो वह ही है जिसके श्राश्रयसे 
अथवा ज्ञिस आश्रयमें स्व प्रकार हित ही हित है, विकलय अंशका नाम 
ही नहीं है । ऐसा स्वथा अम्ृतकुम्भ तो ठृतीय भूमिकाका अगप्रतिक्रमण 

। यह तृतीयभूमि शुद्धात्मसिद्धि रूप है, निदि कल्प निश्चयरत्तत्रय 
स्वरूप है | यह पद वन्धरद्दित है व स्वयं मोक्ष स्वरूप है । 
इति मोक्ष अधिकार समाप्त 
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२००--जिस स्व॒रूपसे आत्माके देखे जानेपर व जिसका आश्रय 

करनेसे निर्मल पयोय प्रकट होती है अथोत्‌ भोक्ष मार्ग व मोक्ष प्राप्त 
है वह आत्मा अन्य सर्चसे न्यारा ज्ञानसात्र सर्बविशुद्ध है। उसकी 

| ट्लेत्डीणवबत्‌ प्रकट होती है। जैसे कोई प्रतिमा पापाणसे प्रकट 


सच विशुद्धज्ञानाधिकार ( 5६ ) 


होती है बह किसी पदार्थसे बनाई नहीं जाती, जो प्रकट हुई है वह चीज 
उस पापाणमे थी । अगल बगलके पत्थर खण्ड दूर हुए कि बह प्रकट हो 
गई । इसी प्रकार समयसार जो प्रकट होता है अथवा शुद्ध आत्मा जो 
प्रकट होता है वह किन्‍्हीं पदार्थसे नहीं आता बह तो सदा अन्तः 
प्रकाशमान है, राग, दब आदि अज्ञान भाव अंश दूर हुए कि वह प्रकट 
हो गया। 

२०१--तथा जेसे आत्मा किन्हीं अन्य पदार्थोंसे नहीं वनता है, 
प्रकट नहीं होता वैसे ही अन्य कोई पदार्थ आत्मासे नहीं बनते, प्रकट 
नहीं होते । इसका कारण यह है कि सब द्रव्योंक्री परिणतियोंका खुदके 
द्रव्यमे ही तादात्म्य होता है, जैसे कि सुबणेको कटक, कुण्डल आदि जो 
जो भी परिण्तिया होती हैं उनका ताद्ात्म्य सुबणमें ही तो होता है 
सुनार या पहिनने वालेमे तो नहीं होता | जब परिणतियां स्वयं स्व॒यंकी 
रवय॑ स्वयमे होतीं तव एक पदार्थका दूसरे पदार्थक साथ कत्तीकमभाव 
कैसा | अतः आत्मा अजीवका अकतो है, कोई भी अज्ीव जीवका कस 
नहीं है। और जेसे आत्मा परका कर्ता नहीं है, वे से ही परका मोचक (छोड़ने 
वाला या छुड़ाने वाला) भी नहीं है | इस तरह परम शुद्ध (सब विशुद्ध) 
निम्चवयनयसे जोब न वन्धका करता है और न सोक्षका कतो है अथवा जीव 

ध सोक्षकी रचनासे रहित है । 

२०२--फिर जीवका कम प्रकृतियोसे बन्ध क्‍यों हुआ ? इसका 
समाधान यह है कि यह सव अलन्लानकी सहिमा है। जो कुछ यह सब 
विभावरूप वात उत्पन्न हो रही है वह निमित्तनेमित्तकताका परिणाम है। 
जब स्व परका यथार्थ स्व॒लक्षणका ज्ञान नद्दीं होता तव जींवको पर व 
स्‍्वमें एकत्वका अध्यास होता है सो कती वनकर यह जीब कर्मोदयका 
निमित्त पाकर नाना रुपोंमें उत्पन्न होता है, नष्ट होता है और जीव इस 
अज्ञान भावको निमित्त पाकर कर्म भी नाना रुपोंमें आता है। इस प्रकार 
कतोकर्मभाव तो नहीं है किन्तु परस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव है। इसी 
कारण कतोकर्म व्यवद्वार है व॒ भोक्ता भोग्य व्यवहार भी है| अज्ञान दूर 
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हुआ अथोत्‌ स्व परका यथार्थ यथार्थ स्वलक्षण ज्ञात हुआ कि यह चन्ध 
दूर हुआ, मोग भी दूर हुआ श्रन्नानी ज़ीव द्वी कमफलमोक्ता होता हे | 
जैसे सर्यको गुड़ व दूध भा पिलाया जावे तो भी वे निविष नहीं होते ।« 
इसी तरह नव तक अज्ञान भावत्र दे यदहद अज्ञानी .जीव शास्त्रोंका भी 
अध्ययन करले, किन्तु प्रकृतिस्वभाव (रागादिभाव) को नहीं छोड़ता है । 
प्रकृतिस्वभावमें स्थित होकर अज्ञानी जीव कर्मफलकों भोगता है । 

२०३- ज्ञानी जीव न तो #र्मछो करता है और न कमको भोगता 
है वह तो ज्ञान-चलके कारण स्त्रमें तृप्त रहना है व कर्मवन्‍्ध, कर्मोदय, 
कम फल, ऋर्मनिर्जरा व मोक्षकों जानता है। पर द्रव्यकों अहँ रुपमे 
अनुभव करनेसें अशक्त होनेसे ज्ञानी कमका कनो भोक्ता नहीं होता है । 
जैसे दृष्टि (नेन्र) अग्निको देखता दे किन्तु अग्निका करती था भोक्ता नहीं 
है। यदि दृष्टि अग्निकों करने लगे तो अग्निके देखनेसे अग्नि बल उठना 
चाहिये या दृष्ठि अग्निकी भोगने लगे तो अग्निके देखनेसे नेन्न संतप्त हो 
जाना चाहिये | सो तो होता नहीं है। अनः दृष्टि न तो अग्निका करती 
और न अग्निका भोक्ता है, क्रेवल द्रष्टा है | इसी प्रकार ज्ञान भी केबल 
देखनदार (जाननदार) स्वभाव वाला द्वोनेके कारण कर्मोदय आदिको मात्र 
जानता हे, करता त्र भोगता नहीं है । 

२०४- यद्यपि रागादिक आत्माके परिणमन दे तो भी आत्मा 
स्वमावसे रागादिकका कनो नहीं हे, क्योकि आत्मा यदि इसका कतो हो 
द्दो जावे तो आत्मा तो नित्य है सो बह रागादिक्रा नित्यक्ती हो ज्ञायथगा 
फिर आत्माका मो कैसे हो सकेगा ? नहीं हो सकेगा। जेसे कि जो 
लोग यह मानते कि एक कोई बिप्गा मनुष्य देव आदि चनाता है व 
रागादि कारये कराता दै तो उनकी मान्यतामें मोक्ष केसे हो सकता ? नहीं 
हो सकता, क्‍योंकि जीवका परिणमन इश्वराधीन है ईंश्वरकी मर्ज़ी हो तो 
सिद्धि हो सो उसको मर्जी होती ठीक तो पहिलेसे ही दःखी क्‍यों 
. चनताया । अतः यद्द निश्चय करना कि आत्मा स्वभांवसे रागादिका कती 

* भी नहीं है। रागादि परिणमन तो पुदूगल कर्मोद्यको निमित्त पाकर 
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आत्माके विकार रूप हैं। तथा निश्चयसे तो यही वात दे कि पर द्र॒व्यक्रा 
श्रात्माके साथ कोई सम्बन्ध द्वी नहीं दे तव क्रतौकर्मका भी सम्बन्ध नहीं 
ओर इसी ऋरण आत्मा रागादि व कम्ोदिका कर्ती सी नहीं दै । 

२०४--केवल व्यबह्ारनयसे “पर द्रव्य मेरा है”? ऐसा कहा जाता 
है | निश्चयसे तो परमाणुमात्र भी कुछ मेरा नहीं है। जैसे कोई मनुष्य 
कहे कि आम मेरा दे, नगर मेश है तो यह मोहमें ही ऋष्ा जा सकता है 
था व्यवह्ासरनयसे कद्दा जा सकता दे । निश्चयसे तो ग्राम या नगर उसका 
नहीं है । यदि कोई व्यवद्दार-हटी हो ऋर मेरा आम दे ऐसा देखेगा तो 
बढ़ मत्त ही है | इसी तरह यदि कोई ज्ञानी व्यवहार-विमृढ़ द्वोकर पर 
द्रव्यकों अपना बनाये तो वह मिथ्याद्रष्टि हो जाता दे । 

२०६- यहां यह जिज्ञासा उत्पन्न होना प्राकृतिक है कि मिथ्यात्व 
परिणाम किसका कार्य है ? मिथ्यात्व परिणाम अचेतन प्रकृतिका तो 
कार्य है नहीं, क्योंकि मिथ्यात्र प्रकृति तो श्रचेतन दे अचेतनमें चतन्य 
जसे भाव नहीं हो सकते | मिथ्यात्व भाव जीव व प्रकृति दोनोंका मिल्ककर 
भी कार्य नहीं दे क्योंकि यद्दि जीव थे अचेतन श्रकृति दोनोंका कार्य 
मिथ्यात्व होता है, मिथ्यात्व परिणामक्रा भोग अचेतन प्रकृतिको करना 
पढ़ता, जैसे कि जीवकों करना पढ़ता | बिना किया हुआ तो मिथ्यात्व 
8 नहीं, क्योंकि मिथ्यात्व भी तो एक परिणमन है, कार्य है। समाधान 
इसका यही आता दे कि मिथ्यात्व प्रकृतिका उदय तो वहा निमित्त है 
ओर कार्य दे जीवका | यदि कहा ज्ञाय कि मिथ्यात्व प्रकृतिका ही कार्य 
है मिथ्यात्व परिणाम तथा ज्ञागना, सोना) बेठना, कपाय, ज्ञान, अज्ञान 
सभी कर्म प्रकृतिका कार्य हैं तो फिर यद्द बताओ कि क्या जीव 
अपरिणासी है ? यदि जीव अपरिशासी दे तो फिर “जीव भी कुछ करता 
है”? यह अर्पवचन मिथ्या हो जायगा | यदि कहो कि कम तो श्रश्नानादि 
भावकों करता है और जीव अपनेको टद्रव्यहप करता है, तो जीव तो 
द्रत्यकूपसे नित्य दे सो जो नित्य दे वह कार्य कैसे द्वो सकता क्योंकि 
नित्यपने व कार्यपनेका परस्पर विरोध हे ? जीव तो द्रव्यरूपसे अवस्थित 
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असंख्यातप्रदैशी है सो इस दृष्टिमें भी कार्य केसे हो सकता | हां जैसे 
पुदूगल रखन्‍्धोंमें कुछ प्रदेशोका निकल जाना कुछ अन्य प्रदेशोंका मित्र 
जाना हुआ करता है ऐसा जीवमे हो जाता तो कार्य कह शिया जाता, 
किन्तु जीव तो अखरड है वहां कुछ प्रदेशोंका विछुड़ना कुछका मिलना 
संभव ही नहीं | स्ऋन्ध नो द्रव्य नहीं वह तो पयोय है । पर्योय-दष्टिसे 
पुदूगलमे इसका व्यवहार है | 
२८७--यदि कहो कि जीवमें प्रदेशोका निकलना व आना तो 
नहीं होता किन्तु संक्रोच विस्तार तो होता है इससे जीवका काय कुछ न 
कुछ द्रव्य रूपमें भी सिद्ध हो जायगा | सो यह भी ठीक नहीं है क्योंकि 
कार्य याने नवीन वात तो तव कहलावे जब कि नियत निञ्रविरतार (लोक- 
परिणाम असंख्यात प्रदेश) से हीन या अधिक संकोच विस्तार किया जा 
सके | जसे कि एक चमड़्रेका टुकड़ा है वह चाहे सूखनेपर संकुचित हो 
जाये और गीला होने १र विस्तृत हो जाये किन्तु उसका जितना परिसाण 
है उससे कम या श्रधिक तो नहीं होता । इस प्रछार जीव क्‍्तो है थह्ठ 
वात द्र॒व्यरूपमें नहीं वनती, यह कार्यक्री वात तो मिथ्यात्वादि परिणसन 
जीवका हो जाता है यह मानकर ही चनेगा | 
२०८--अब यह वात सुसिद्ध है कि जीव द्रव्यहपसे तो नित्य है 
और पयोयरूपसे अनित्य है तभी ये दोनों बातें हैं कि ज्ञो करता है. बही 
भोगता है अथवा करता और है व भोगता और दे। इनमें क्रिसी एक 
पक्तका एकान्त नहीं वन सकता | यदि यह माना जाय सबंधा कि वही 
कतो वही भोगता तो पयोयमें अन्य हुए विना भोगना कैसे वचन सकता 
है। यदि यह सर्वश माना जाय कि करने वाला अन्य है व भोगने वाला 
अन्य है तो इसमें मात्र पयोयको दृष्टि रही। पयोयमात्र ही आत्मा 
माना । सो जैसे धागा रहित मात्र मुक्ता देखने घाले जेसे हारकों छोड़ 
देते हैं इसी प्रकार चेतन्यअन्व॑यगुणसे रहित सात्र प्योय देखने घालोंने 
आत्मा ही छोड़ दिया और तव इस एकान्तमें न तो आत्मा रहा और 
 प्वाके अभावमें पयोय भी न रद्द । यह अनिष्टापत्ति आती है । झतः 
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यह सिद्धान्त ही युक्त है कि कथंचित्‌ वही आत्मा करता है व वही भोगता 
है अथवा कथंचित्‌ करने वाला और दै व भोगने बाला और है। जैसे 
मनुष्यने तप किया, देव आयु वांधी और मनुष्य-मरणके वाद देवने 
उस आयु व पुण्यको भोगा | तो करने वाला मनुष्य है व भोगने बाला 
देव है, परन्तु जीव तो दोनों भवोंमें वही है अतः उस ही ने किया व उस 
ही ने भोगा । ये दोनों ही बातें सिद्ध हो जाती हैं । 

२०६--अथवा कतो भोक्ता होओ ब न होओ, इसकी चचो 
छोड़कर सात्र शुद्ध बस्तुका चिन्तन करो तो वहां तक शुद्ध चेतना मात्र ही 
चकासमान है | जेसे-सृतमें पोर हुई सणिमालिकाफो केवल हाररूपमें 
देखो तो वहां केवल वही एक हार चकासमान रहता है | 

२१०--निमश्चयसे कतों घ कर्म एक ही बस्तु होती है, केबल 
व्यवहारसे ही ऐसा देखा जाता है कि कतो अन्य है, कम अन्य है। जेसे 
व्यवहारदृष्टिसि कहा जाता दे कि सुनारने सोनेका कुण्डल बनाया, 
हथौड़े आदि करणोंके द्वारा बनाया, दथौड़े आदि करणोंको अहण किया, 
इनाममें मिले हुए आम आदिक कुण्डलकर्मफलको भोगा | यहाँ निम्चय 
दृष्टिसे, स्वरूपदृष्टिसे देखो कि क्‍या सुनार व हथौड़ा या छुनार व सोना 
या सुनार व गांव क्या सब एकरूप हो गये ? नहीं हुए। इस कारण 
निमित्तने मित्तिक भाव सात्नके हेतु अन्य अन्य पदार्थो्में कतों कम व 
भोक्ता भोग्यका व्यवद्दार हुआ । इसी प्रकार व्यवद्ारटष्टिसि कहा जाता 
है कि आत्माने पुण्य पाप कर्म किया, काय बचन मनके द्वारा किया, काय 
बचन सनको अहण किया, सुख दुःख आदि कर्मफलको भोगा। यहां 
निश्चयदृष्टि, स्वरूपटष्टिसे देखो कि कया जीव व पुण्य पापकर्म या जीव 
व काय वचन मन या जीव व सुख दुःख आदि कर्मप्रकृति क्या ये एक 
रूप दो गये १ नहीं हुए। इस कारण सात्र निमित्तमेमित्तिकमावसे ही 
अन्यका अन्यमें कतो कर्म भोक्ता भोग्यका व्यवहार हुआ ऐसा सममना । 

२११--निम्चयनयसे तो जैसे बहां सुनारने अपनी ही चेष्टारूप 
कर्म किया है ओर अपनी द्वी चेष्टाका पर्रिणास क्लेशरूप भोगा। इसी 
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प्रकार निश्चयनयसे तो जीवने अपनी चेष्टारूप आत्मपरिणाम किया व 
दुःखचेदनरूप निज चेष्टारूप करके फलको भोगा | अतः एक द्रव्यमें ही 
परिणाम परिणामीभाव होनेसे आत्मा कती, आत्मा कर्स, आत्मा भोक्ता 
व आत्मा भोग्य हुआ । 
२१२--जव निश्चयसे कतवो कम भोक्ता भोग्य वही द्रव्य होता दे 
अन्य अन्य नहीं, तव कोई एक बस्तु अन्य किसी बस्तुक्ा कुछ भी नहीं है । 
केवल व्यवह्ारद्धष्टिसे अन्यका अन्य कतो भोक्ता है. अतः व्यवद्यारद्ष्टि 
से अन्यका अन्य कहा जाता है। जैसे खड़िया एक सफेद वर्णावाला 
स्कन्ध है उसकी व्यवद्ासे सफेद को गई भींट कद्दी जाती है। यहां 
विचार करें कि क्‍या खड़िया भींटकी है या नद्दीं। यद्दि खड़िया भींदकी 
है तो जो जिसका द्ोता वह उसमें तन्‍्मय होता है जेसे कि आत्माझा ज्ञान, 
इस न्यायसे खड़िया भींटकी होती हुई भींट ही हो गई | किन्तु कोई द्रव्य 
मिट जाय ऐसा तो हो ही नहीं सकता, क्योंकि कोई द्वव्य किसी अन्य 
द्रव्यरूप परिणम ही नहीं सकता । इस तरद्द खड़िया भींटकी तो हुई नहीं । 
तब खड़िया क्रिसकी है ? खड़ियाक्की खड़िया है। वह दूसरी खड़िया 
क्या है जिसकी यह खड़िया हुई ) खड़ियाकी अन्य दूसरी खड़िया कुछ -दै 
ही नहीं थाने दूसरी किसी खड़्याका अस्तित्व नहीं, किन्तु एक ही 
खड़ियासे प्रश्नवशात्त्‌ स्व-स्वामी अंशक्ी कल्पना की- हे वही व्यवहारसे 
अन्य अन्य है । इस स्वस्थवासी अंशके व्यवहारसे क्‍या मिल जायगा ? 
कुछ नहीं । तव निष्कर्प यद्व निकला कि खड़िया किसीकी भी नहीं है, 
खड़िया खढ़िया ही दे ऐसा जानो । इसी प्रकार जीव ज्ञानगुणनिर्भरस्वभा- 
वमय एक द्रव्य है उसऋा व्यवह्ारसे जाना गया पुदूगलादिक कहा जाता 
है। यहां विचार करें कि ज्ञायक आत्मा क्या ज्ञय पुद्गलादिकका हो 
जाता है या नहीं ? यदि पुदुगलादिक (्ञेय) का आत्मा (ज्ञायक) है तो 
जो जिसका होता है बद्द उसमें तन्मय दोता है । जेसे कि आत्माका ज्ञान, 
१ इस न्यायसे जीव पुदूगलादिकका होता हुआ पृद्गलादिकमय ही दो * 
४ । | किन्तु कोई द्रव्य (जैसे यहां जीव) मिट जाय ऐसा तो है ही 
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नहीं क्योंकि कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यरूप तो परिश॒म ही नहीं सकता । 
इस तेरह आत्मा (ज्ञायक) पुदूगलादिकका 'ज्ञेयका) हुआ नहीं। तव 
ज्ञायक आत्मा किसका है ? ज्ञायक (आत्मा) ज्ञायकका हो है | वंह अन्य 
, ज्ञायक कौन है जिस ज्ञायक (आत्मा) का यह ज्ञायक (आत्मा) बने ९ 
कोई नहीं, किन्तु कल्पना किये गये स्व-स्वामी अंश द्वी अन्य अन्य है । इस 
स्व स्वासी अंश व्यवद्वारसे क्या मिल ज्ञायगा ? कुछ नहीं | तव निष्कर्ष 
यह निकला कि ज्ञायक किसीका ज्ञायक नहीं है किन्तु ज्ञायक ज्ञायक ही 
है ऐसा जानो | 

२१३--दक्त प्रकारसे जसे खड़िया भींटकी नहीं, किन्तु खड़िया 
खड़्याकी है। अन्य कोई दूसरो वह खड़िया नहीं जिसकी खड़िया यह 
दो, सो यह ही सिद्ध है कि खड़िया खड़िया ही है। इसी प्रकार दर्शक 
आत्मा किसी अन्य पदार्थका नहीं है किन्तु दर्शक (आत्मा) दर्शकका ही 
है, बह अन्य कोई दर्शक नहीं जिस द्शकका यह दशक हो, सो यह ही 
सिद्ध है कि दशक दर्शक द्वी है। 

२१४--इस ही प्रकार जैसे खड़िया याने श्वेतयित्नी भींटकी नहीं 
है। बसे ही अपोहक यह आत्मा किसी अन्य पदार्थका नहीं है। अपोहक 
(आत्मा) अपोहकका ही है । इस तरह यद्द सिद्ध हुआ कि जानना, 
देखना व अन्य सबसे परे रहना आत्माका ही परिणमन है, इससे कहीं 
आत्मा परका नहीं हो जाता है । 

२१५-जेसे यद्यपि खड़िया भींटकी नहीं है क्योंकि खड़िया भींट 
के स्वभावसे परिणसती नहीं व खड़िया अपने स्वभावसे भींटको 
परिणमाती नहीं, ठो भी भींटका निमित्त पाकर खड़िया अपने इस प्रकारके 
विस्तृत श्वेतपनेके स्वभावसे परिणम गई और खड़ियाके निमित्तसे भींट 
अपने स्वभावके परिणामसे दिखनेमें श्वेतरूपसे वन रद्दी है। इस- 
निमित्तनेमित्तिक सम्वन्धके कारण संयोग दृष्टिसे ऐसा कहा जाता है कि 
खड़ियाने भींदकी सफेद की । यह व्यवहारका,बर्णन है। इसी प्रकार यद्यपि 
ज्ञायक पर पदार्थका नहीं है, क्योंकि ज्ञायक आत्मापर पदार्थके स्वभाव 
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से परिणमता नहीं है और पर पदार्थ ज्ञायक अपने स्वभावसे परिणमाता 
नहीं दे, तो भी पुद्गलादिक पर द्रव्यके निर्मित्तते याने जाननका विपय ' 
पुद्गलादिक होनेसे आत्मा (ज्ञायक) अपने ही ज्ञानगुणनिर्भरस्वभावके 
परिणामसे परिणम जाता है और पुदुगलादिक पर द्रव्य ज्ञायक आत्माके 
जानन परिणामके निमित्तसे अपने ही स्वभावसे ज्ञेयरूप होते हैं। अतः 
इस निमित्तनैमित्तिक सम्वन्धके कारण संयोग दृष्टिमें यद्द प्रतीत होता है 
कि ज्ञायक आत्मा अपने रवभावसे पुदूगलादिको जानता है। यह मात्र 
व्यवह्ारका वर्णन है । 

२१६--जेसे कि यद्यपि श्वेत/यनत्री खड़िया श्रेत्य भींटकी कुछ 
नहीं है तो भी इनमें परस्पर निभित्तनमित्तिक भाव होनेसे श्वेता यत्रो 
खड़िया भींट की है ऐसा व्यवहार किया जाता है। इसी प्रकार यद्यपि 
दर्शक यह आत्मा पुद्गलादिक दृश्य पदार्थोका कुछ नहीं है तो भी दृश्य 
पदार्थोका विषय करता दृशेक आत्मा, देखने रूप क्रियासे परिणमता दे 
और दर्शक आत्माके विषय होनेसे पदार्थ दृश्य कद्दलाते हैं। अतः यह 
व्यवद्वार किया जाता है कि दर्शक (आत्मा) दृश्य (पदार्थी) का है। यह 
मात्र व्यवहारका व्याख्यान है । 

२१७--इसी प्रऋर जैसे यद्यपि, खड़िया ख्वेतयित्री श्वेत्य भींटकी 
नहीं है तो भी इनमें परस्पर निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध होनेसे खड़िया 
श्वेतयित्री श्वेत्य भींटकी है ऐसा व्यवहार किया जाता है। इसी तरह 
यद्यपि अपोहक (त्याग करने वाला) आत्मा अपोध्य (त्याज्य) पदार्थोका 
नहीं है तो जिन-पदार्थों विषयक विकल्पसे यह आत्मा अलग हुआ है 
अथवा स्वभावनः अन्य पदार्थोसे परे रहता है, उत्त सब पदार्थोका च 
आत्माका अपोह्य अपोहक व्यवहाररूप सम्वन्धके कारण ऐसा व्यवहार 
में कद्दा जाता है कि अपोहक (आत्मा) अपोक्य (पदार्थों) का है । 

इस प्रकार उक्त प्रकारोंसे आत्माके दर्शन, ज्ञान, चारित्र शक्तिकी 

५तियोंको निश्वय व व्यवह्वार दो रूपोंमें; देखनेक़ा प्रकार दै। इसी 
अन्य पयोयोमें भी लगा लेना चाहिये । 
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२१८--जैसे कि लोकमें देखा जाता है कि चांदनी छिटकती है 
किन्तु चांदनीकी भूमि नहीं होती। इसी प्रकार ज्ञान ज्ञेयको जानता है 
यह ज्ञानके स्वभावका उदय है इससे कहीं ज्ञानका ज्ञय यथा ज्ञेयका ज्ञान 
वन जाय सो नहीं हो सकता | इससे यह शिक्षा लेना चाहिये कि अन्य 
द्रव्योंकी ओर आकृष्ट होकर निज तत्त्वके उपयोगेसे क्‍यों च्युत हुआ जाय 
तथा यही भावना करना चाहिये कि ज्ञान तो ज्ञान ही रहे वक्षय झेय ही 
रहें, क्योंकि जब तक ज्ञान ज्ञ यकी स्वतन्त्रताके भानरूप ज्ञानमानुका उदय 
नहीं होता तब तक राग द्वेषकी वृत्ति चल्नती है| 

२१६--आत्माका दर्शन, ज्ञान, चारित्र आत्मामें ही है न तो 
विषयोंमें है, न शरीमें है और न कर्मोंमें है, अतः इस अचेतन पदार्थेकि 
संग्रह विश्नदसे आत्माका सुधार विगाड़ नहीं होता, फिर क्‍यों अन्य पदार्थों 
की ओर आकर्षण हो | यदि आत्माका गुण इन अचेतनोंमें होता तो इन 
अचेतनोंके घातसे आत्माका अथवा दर्शन ज्ञान चारित्रका घात हो जाता 
व दर्शन ज्ञान चारित्रके घात होनेपर पुदूगल द्वव्यका धात हो जाता। 
किन्तु, ऐसा है तो नहीं | इससे यह सिद्ध है कि दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
अचेतनोंमें नहीं है । जेसे कि दोपक दीपघटमें नहीं है | यदि दीपक दीपघट 
में होता तो दीपके बुक जानेपर दीपघट फूट जाता व दीपघटके द्रकने पर 
दीपक दरक जाता। किन्तु, ऐसा हैं तो नहीं | इससे यदद सिद्ध है कि दीप 
दीपघटमें नहीं है। इसी प्रकार राग हेष भी जो कि चारित्र गुणके विकार 
हैं, अचेतन पदार्थों नहीं पाये जाते हैं। साथ ही यह भी वात है कि 
राग छेष सम्यम्टष्टिके (या सम्यक्त्व परिणमनके) होते नहीं हैं, तो इस 
प्रकार यही प्रतीत हुआ कि सम्यग्दष्टिके राग ढेष नहीं होते । 

२२०--राग द्वेपादिकोंको कम अथवा आश्रयभूत अन्य पदाथे 
उत्पन्न कर द्वी नहीं सकते । क्योंकि, यद्यपि राग हेषादि आत्माके स्वभाव 
नहीं सो स्वयं नहीं होते तथापि कसंद्शाका निमित्त पाकर आत्माके ही 
एु्णोंका तो विकार वनता दे सो जीवके हुआ करते | कर्मोद्य तो निमित्त 
मात्र है । सभी द्रव्य झपनी अपनी शक्तियोके परिणमनसे उत्पन्न होते हैं । 
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अन्य द्रव्य किसी अन्य द्रव्यके गुणोंका उत्पाद नहीं कर सकता। जेसे 
कि मिट्टी जो कुम्मभावसे याने घड़ेके परिणमनसे उत्पन्न होती है अर्थान्‌ 
परिणमती है। वह मिद्टीके स्वभावसे द्वी याने मिद्टीकी शक्तिके परिणमन 
से ही उत्पन्न होतो है, कुम्मकारके स्वभावसे उत्पन्न नहीं होती है, क्योंकि 
यदि वह मिट्टी कुम्मकारके स्वभावसे उत्पन्न होती तो छुम्दार पुरुपके 
शरीरके आकार घढ़ा वनता सो ऐसा तो है नहीं और मिट्टीके गुण धर्म 
घढ़ेमें पाये जाते हैं, अतः कुम्द्वारके स्वभावकों न छूतो हुई मिट्टों ही 
कुम्भभावसे उत्पन्न होती है यही सिद्ध है। इसी प्रकार सभी द्रव्य अपने 
अपने परिणमनसे पर्योयहूपसे उत्पन्न होते हैं, निमित्तमृत अन्य द्रव्यके 
स्वभावसे उत्पन्न नहीं होते । आत्मा भी अपने गुण-परिणमनसे पयोव्ररूप 
से उत्पन्न होता है अथीत रागादि पयोयरूपमें परिणसता दे वह निमित्त- 
भूत अन्य द्रव्यके स्वभावसे उत्पन्न नद्दीं होता | अतः जब रागादिक भावों 
के उत्पादक पर द्रव्य हैं दी नहीं तव किस प्रकार द्रव्यकी ओर आकपित 
द्ोना या क्रोध करना, किसीकी ओर नहीं । 
२२१-निन्‍्दा या स्तुतिके दचन भी क्या हैं ? विशिष्ट पुदगलबर्ग- 
णा (भाषावर्गण) के परिणमन हैं | ये शब्द जीवको जवद्दस्ती नहीं करते 
हैं कि तुम हमको सुनो और न जीव अपने स्थानसे च्युत होकर उनको 
जाननेके लिये जाता है | इसका कारण यद्द है कि किसी भी वबस्तुका 
भाव किसी अन्य द्रव्यके द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता। जैसे कि 
प्रकाशमान दीपकफी निमित्त पाकर प्रकाशित हुए घट पटादिक पदाथोने न 
तो दीपकको जबदंस्ती की कि तुम हमको प्रकाशित करी और न दीपक 
अपने स्थानसे च्युत होकर घट पटादिक पदार्थोंको प्रकाशित करनेके लिये 
जाता है। इसका भी कारण यह है कि पर पदार्थ अन्य पर पदार्थको 
उत्पन्न करनेमें असमर्थ है | ह 
२२२--इसी प्रकार जैसे कि दीपकको घटादि पदार्थ जबरदस्ती नहीं 
करते कि हमें प्रकाशित करो ओर न दीपक अपने स्थानसे च्यूत होकर 
पदार्थोंकोी प्रकाशित करनेके लिये ज्ञाता है । उसी प्रकार रूप, रस, गंध) 


सबे-विशुद्धज्ञानाधिकार ( ७६ ) 


रपर्श आत्मापर जबदेरती नहीं करते कि तुम' हमें देशो, स्वादों, सूघो) 
छुवो और न आत्मा अपने स्थानसे च्युत द्वोकर रूपादिका विषय करनेके 


, लिये जाता है । इसी तरह गुण, द्रव्य आदि भी आत्मापर जबदस्ती 


करते हैं क्रि,तुम हमें जानो ओर न आत्मा अपने स्थानसे प्युत होकर 
शुण, द्रव्यादिको जाननेके लिये जाता है । 

२२३--जब ऐसा स्वरूप है तब जेसे घट पटादि पदार्थके प्रकाशित 
हो जानेसे दीपकमें विकार पेदा नहीं होता कि कहीं काले घटके प्रकाशित 
हो जानेसे दीपक काला हो जाय या तिखू'टी तिपाईके प्रकाशित हो जानेसे 
दीपक तिखूटा दो जाय आदि । इसी प्रकार मनोज्ष या अमनोज्ञ विषयोंके 
ज्ञेय हो जानेसे आत्माको (ज्ञानकी) विक्रत नहीं हो जाता चाहिये कि 
कुछ विपयोके क्षय होनेसे आत्मामे हर्ष उत्पल हो और कुछ विषयोकि 
ज्ञेय दोनेसे आत्मामे विषाद उत्पन्न हो आदि | तो भी राग होष होते हैं, 


इसका कारण अज्ञान ही कहा जा सकता है । 


२२४--चतनाके विकास तीन प्रकारसे होते हैं-(१) ज्ञानचेतना, 
(२) कर्मचेतना, (३) कर्मफलचेतना | ज्ञानके अतिरिक्त अन्य तरद्भोंको 
करने व भोगने रूप न चेते किन्तु स्वभावकों ही चेते वह तो ज्ञानचेतना है 
और ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य कर्मोंक्रीं में करता हूँ, ऐसा चेते वह कर्मचेतना 
तथा कर्मोके फलोको में भोगता हूं, ऐसा चेते बह कर्मफलचेतना है। 
ज्ञानी जीव कर्मचेतनाका वहिष्कार करता है। यदि कोई क्रिया दो तो 
उसका ज्ञाता रहता है । ज्ञानी जीव कम फलके भोगनेकरा वहिष्कार करता 
है, यदि कोई कर्मफल आधे तो उसका ज्ञाता रहता है। ज्ञानी जीवके तब 
विचार उठे तो ऐसा उठता है कि ये कमेफल मेरे भोगे विना ही गल 
जावो | जैसे विपवृत्तके फलोंके खानेका परिणास घातक हैं, थैेसे ही इन 
कर्मोके फलॉके भोगका परिणाम घातक है । 

२२५--जिस ज्ञानका संचेतन ज्ञानचेतना है वह ज्ञान आत्मस्वरूप 
है अथवा आत्मा द्वी है अन्य कुछ चाहे वह शब्द, रूप, शास्त्र, आकाश, 
रागादिमाव आदि कुछ दो, ज्ञान नहीं है। अतः वास्तवमें ज्ञानकी अभेद 


(८० ) समयसारद्धप्टान्तमर्म 


उपासना ही मुक्तिका कारण है। यद्यपि ज्ञानोपासनामें उद्यत जीवोंके 
देहका लिड़ (चिह्न) निरारम्भ निष्परिग्रहका हो जाता है तो भी देहका 
लिट्ठ मोक्षका कारण नहीं है । जो लोग देहके लिद्गसे ही मुक्ति माननेके 
कारण इस ही व्यवद्ारमें मुग्घ हो जाते हैं वे परमार्थका उपयोग नहीं कर 
सकते । जेसे किसी कुशक्ष व्यापारीका धान्य खरीदनेका व्यापार देखकर 
कोई ऊपरी रंग ढंगकी चीजमें सारका विश्वास रख घान्य जेसे रूप रंगका 
धान्यक्रा छिलका उस भावमें खरीद लेता दे तो चांवलको तो नहीं प्राप्त 
कर सकता । 


इस प्रकार शुद्ध आत्मवत्त्त अथीत्‌ समयसारका यथार्थ स्थरूप 
जानकर उसके उपयोगमें रहना निवि कार होनेका, शान्त 4 आनन्‍्दमर्द 
होनेका उपाय दे | इस ही के परिणाममें यह सर्वज्ञाता व सर्वदर्शी हो 
जाता है। इस पदमें सबका पूर्ण एक स्वरूप रद्दता है । 


3४ नमः शुद्धाय, ३४ नमः सहज सिद्धाय, 3“ शुद्ध' चिदृस्तमि , 
३४ तत्‌ सत्‌ । 
3» शान्ति, 3 शान्ति:, 32 शान्ति: । 


5इति सर्वेषिशुद्धज्ञानाधिकार समाप्त 





रोशनलाल शम्मो के प्रवन्ध से मोहन प्रिन्टिज्ञ प्रेस, मेरठ में छपी । 


आध्यात्मिक ज्ञान व विज्ञानके सरल साधनोंसे लाभ लीजिये 

(धर्मप्रेमी वन्तुओं ! यदि भाप सरलतासे श्राध्यात्मिक ज्ञान व विज्ञान 
चाहते हैं तो अध्यात्मयोगी पूज्यश्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजके 
इन प्रवचन और मिवन्धोकों अवश्य पढिये। आशा ही नही, अपितु पूर्णो विश्वास 
है कि इनके पढठनेसे आप ज्ञान और शान्तिकी वृद्धिका अनुभव करेंगे। ) 


अध्यात्म सेट 
ग्रात्संवोधन सजिल्द ३))- अध्मात्मसूत्र प्रवचन पूर्वाद्ध ३) 
झात्म० परि>० १ भाग +) ». 9» उत्तर पूर्वभाग रे) 
आत्म० परि० २ भाग )) तत्वसूत्र सभावा्े ।#) 
““ुहजानन्द गीता सजिलल्‍्द १): श्रावक-पटुकमप्रवचन १) 
धर्म प्रवचन सजिल्द १) समयसार भाष्य पीढिका सं० ॥“) 
4 सुख कहाँ ॥“) ४ एकीभावस्त्रीत्र अध्यात्मप्व०ण ।) 
वास्तविकता इग्लिग स० “) कल्याण मन्दिर स्तोत्र 
ग्रान्मकीतंन सार्थ ५, “) विपापहार स्तोत्र ४४ | 
अपनी बातचीत ,, . /) स्वानुमव +). धर्म न 
सामाथिक परांठ ४“) मेरा घर्म प् 
झ्रात्मकीर्तन सचित्र “) ब्रह्मविद्या छ) 
सहजानन्द गीता (बडी) २॥) झात्म उपासना । 
तत्त्व रहस्य प्रथम भाग १) सहजानन्द डायरी सन्‌ ५६ २ 
उब्यात्मसूत्र सार्थ ्) सहजावन्द डायरी सत्‌ ५७ २) 
र्यात्म चर्चा (बड़ी) ॥>) सहजानन्द डायरी सत््‌ (८. २) 
अध्यात्मचर्चा (छोटी) ॥) सहजानन्द डायरी परि० ५६ ॥) 
प्रवचनसार प्रवचन १ भांग ३) भागवत घ॒र्म २) 
प्रवचनसार प्रवचन २ भाग ४) समयसार-द प्टान्त-मर्म +-) 
प्रवचनसार प्रवचन ३ भाग २) समयसार महिमा ।) 
'प्रवचनसार प्रवचन ४ भाग ३॥) समयसार प्रवचन १ म पुस्तक श॥॥) 
देवपूजा प्रवचन ३) ४ समयसार प्रवचन २ य पुस्तक ३) 
“झछूऊ जाता समयसार प्रवचत्र ३ य पुस्तक २॥) 
पूरां अध्यात्म सेट लेने पर 5) प्रति रुपया कमीशन होगा । ६० 
पता:-श्री सहजानन्द ज्ास्वमाला, १८५ ए. रणजीतपुरी सदर मेरठ (3. प्र.) 
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श्री सहजानन्द शास्जमाला 


फ्ती 


प्रवन्धका रिणी समिति के सदस्य 
(१) श्री मान ला० महावीर प्रसाद णी जैन बैद्धूसे, संदर मेरठ ! 
संरक्षक, अ्रव्यक्ष व प्रधान द्॒स्ट्री 
(२) भीमती फूलमाला जी घर्पती श्री ला० महावीर प्रसाद जी 
जैन वैद्धूसे, संरक्षिका 
(३) श्रीमान वा० दयाराम जी जैन 7२, $&, 0. 0, सदर मेरठ उपाध्यक्ष! 
(४) श्रीमान्‌ बा० आनन्द प्रकाश जैन वकील सदर मेरठ भन्त्री व हृस्दी । 
(९) श्रीमाव्‌ ला० शीतलग्रसार जी जैन दालमंडी सदर मेरठ उपमस्नी । 
(६) श्री माद्‌ ला० सेमचन्द जी जैन सर्राफ सदर मेरठ सदस्य 
(७) श्रीमात्‌ ला० सुमतिप्रयाद जी जैन दालमंडी सदर मेरठ, ट्॒स्ट्री 
(5) श्रीमान्‌ लञा० मूलचन्द जो जैन मुजफ्फरनगर, सदस्य 
(६) श्षीमाद्‌ ला० दीपचन्द जो जैन देहरादून, सदस्य 
(१०) श्रीमान्‌ ला० कृष्णचन्द जो जैन वेहर।दुन, द्रस्ट्री 
(११) श्रीमान्‌ सैठगे दव लाल जी शाह सनावद, द्र्स्ट्री 


